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प्रकाशकीय 


इस पुस्तक में हम पंडित जवाहरलाल नेहरू को सम्मति से 
उनके उन लेखों ओर भाषणों को प्रकाशित कर रहे हैं, जिनमें उन्होंने 
राष्ट्रपिता महात्मा गांधी के प्रति केबल श्रद्धांजलि ही अपित नहीं की 
है। अपितु उनके ब्यक्तित्व ओर उनकी विविध प्रवृत्तियों पर अपनी 
भावनाएं एवं मानसिक प्रतिक्रियाएं भी व्यक्त की हैं। पुस्तक में अनेक 
सजोब चित्र हें। कहीं भावक कवि को कल्पना मिलतो हे, तो कहीं एक 
तटस्थ अन्वेषक की सुक्ष्म दृष्टि श्लोर उसके गहरे अध्ययन का पता 
चलता हैं। निस्संदेह इस पुस्तक को हम बापू के मानवीय और राजनेतिक 
जीवन का संक्षिप्त इतिहास कह सकते हें । 

हमें हर हे कि नेहरूजी के कईएक भाषण हमें मल रूप में प्राप्त 
हो गए हैं। उन्हें यथासंभव ज्यों-का-त्यों दिया जा रहा है । यथा, बापू के 
अस्थि-विसजंन के समय शत्रिवेणी पर और पहली बरसी के अवसर पर 
राजघाट में दिए गए भाषण । सर्वोदय प्रदरश्िनी (राजघाट) का 
उदघाटन-भाषण भी उन्हींक़ी बोली में दिया गया हे । 

हमें विश्वास हे कि पुस्तक चाव के साथ पढ़ी जायगी । चंकि इसका 
प्रकाशन बापू की पहली बरसी के अवसर पर हुआ हे, इसलिए इससे 
होने बाले लाभ का आंशिक भाग गांधी स्मारक निधि' में देने का निरचय 
किया हें । 

इस पुस्तक की सामग्री के संकलन में जॉन दे कंपनी, न्यूयाक के 
प्रकाशन, ऑल इं डिया रेडियो तथा 'हिन्दुस्तान' से अमूल्य सहायता मिली है। 
सम्पादन एवं अनुवाद का काये श्रीबांकेबिहारी भटनागर एम.ए. (सहकारी 
सम्पादक-- हिन्दुस्तान! ) ने किया है। पुस्तक के चित्र श्रीमती इंदिरा 
गांधी ओर श्री कनु गांधी को कृपा से प्राप्त हुए हैं। पुस्तक की तेयारी 
में इन तथा जिन अन्य बंधुओं से हमें मदद मिली हे उन सबका हस 
आभार स्वीकार करते हैं । 


पांच 


संदेश 


“हिन्दुस्तान अपनी आज्ञादी के लिए पीढ़ियों से जो लड़ाई लड़ता 
आया है, उसमें उसे दुःख भी उठाने पड़े और कामयाबी भी मिली; कितनी 
हो बार उसकी जोत हुई ओर कितनी ही बार उसे हार का सामना करना 
पड़ा । लेकिन राष्ट्रपिता बापू ने हमें जिस खबी के साथ रास्ता दिखाया 
उससे वह दुःख दुःख नहीं रह गया, उसने जनता को पवित्र और शुद्ध किया 
ओर हर हार दुगुने उत्साह के साथ काम करने की प्ररेणा और जीत की 
भूसिका में बदल गई। 

“हाल के वर्ष हमारे लिए परीक्षा और कठिनाई के वर्ष थे, लेकिन 
उनमे भी गांधीजी के संदेश ने कौस का उत्साह बढ़ाया । इन वर्षों में हमें 
कुछ हद तक कामयाबी मिली और जिस आज्ादी के लिए हम लड़ते और 
दुःख उठाते आये थे, वह हासिल हो गई। लेकिन इस कामयाबी के लिए हमें 
सचमुच बड़ी भारी क़ीमत चुकानी पड़ी क्‍योंकि मातृभूमसि के दो टुकड़े हो 
गए, और उस अभागी घटना के बाद जनता पर पागलूपन छा गया और 
कुछ समय के लिए ऐसा लगा कि वे सब बड़े आदर्श, जिनके गांधीजी हामी 
थे, अंधेरे में छिप गये हों । उस अंधेरे में गांधीजी के उत्साह दिलानेवाले 
संदेश की रोशनी दिखाई दी और शोक से भरे हुए अनगिनत लोगों को उससे 
ताकत और तसलली मिलो । 

“और उसके बाद मुल्क को सबसे बड़ा धक्का लगा--उस महापुरुष 
की हत्या हुई जो कि प्रेम का अवतार था ओर था कौम की सरल व न 
जीती जा सकनेवाली आत्मा की मूत्ति। इसलिए वह कामयाबी, जिसके 
लिए जनता ने इतनी तपस्या की थी और जो इतनी लड़ाई के बाद मिली 
थी, हमारे लिए आज्ञादी की चमक नहीं बल्कि दु:ख ओर निराज्ञा लेकर 
आई । 

“जांधीजी की पवित्र याद में और उनके उपदेशों का आदर करने के 
लिए कौम ने इन जबरदस्त खतरों का सामना किया । इनमें सबसे बड़ा 


छः 


खतरा उस भावना का ख़तरा था जो कि लोगों के दिमाग पर छा गई थी 
और जिसकी वजह से कुछ समय के लिए वे महान्‌ उपदेश भुला दिये गये थे, 
जो उन गुरुदेव ने हमें दिये थे । 

“जिसने, कौस को आजादो दिलाई और उसे जीवन दिया, उसकी 
सत्य को पूरा एक साल होगया। उसकी इस पहली बरसी पर हम उस 
महात्मा और उसके महान्‌ संदेश को श्रद्धांजलि अपित करते हें और इस 
बात का पक्का इरादा करते हें कि जीवन देनेवाले उस संदेश की रोहनो में 
हम अपने देश की जनता की और मानवता की सेवा जारी रखेंगे। 

“गांधीजी के नेतृत्व में मुल्क के लिए आऑहिसक तरीकों पर राजनंतिक 
आजादी हासिल कर चुकने के बाद अब हमें सामाजिक और आथिक आजादी 
के लिए मेहनत करनी हे, ताकि हिन्दुस्तान के सभी आदमी बिना किसी 
जाति या मजहब के भेदभाव के, आगे बढ़ सके ओर उन्हें उन्नति का बराबर 
मौका मिले। इस कास के लिए एक बिलकुल नये रास्ते को जरुरत हें और 
यह भो ज़रूरों हें कि हम रचनात्मक भावना के साथ मातभूमि को सेवा में 
अपने को समपित कर दें। 

“हिन्दुस्तान की जनता आज़ादी पा चुको है, लेकिन इसके मोढठे 
फलों का स्वाद चखने के लिए उसे अपनी जिम्मेदारियां पुरी करनी होंगी ॥ 
हमें यह याद रखना चाहिए कि जनता की सेवा करना और अपनी जिम्मे- 
दारियों को पुरा करना ही हमारा सबसे बड़ा सौभाग्य है और आइन्दा 
भी होना चाहिए। जो लोग इन जिम्मेदारियों को भूलकर नौकरी पाने या 
ताकत हासिल करने की धुन में रहते हें वे मुल्क का बुरा कर रहे हें। 

“गांधीजी ने हमें खास तोर से यह शिक्षा दी थी कि हमें अपनी सेवा 
विशेषरूप से देश को जनता में एकता और सद्भावना बढ़ाने, छोटे-बड़े 
का ही भेदभाव नहीं बल्कि जन्म, जाति या धर्म के नाम पर किये जानेबाले 
सभी तरह के भेदभावों को मिटाने और शांतिपूर्ण तरीकों से वर्गहीन जन- 
तंत्रीय समाज स्थापित करने में लगानी चाहिए। इन सबसे भी बड़ी उनकी 
शिक्षा यह थी कि चाहे कितनी भी कीमत देनी पड़े ओर जेसी भी स्थिति 


सात 


हो, हमें उन नेतिक सिद्धांतों का पालन करना चाहिए जिनसे जीवन अर्थमय 
बनता हे। 

“इस संदेश की रोशनी 'में हम पुरी सचाई के साथ आज की सारी-- 
राष्ट्रीय और अस्तर्राष्ट्री--कठिनाइयों और संकटों का सामना करने की 
चेष्टा करेंगे जिससे कि देश की आज्ञादी बढ़े, उसकी नेतिक मर्य्यादा ऊंची 
उठे और थे महान उद्देश्य पूरे हों जिनके गांधीजी हामी थे।” 


भाद 


क्या लिखूं ! 

[इस पुस्तक के लिए हिंदी में कुछ और लिख देने के लिए जब 
हमने श्री नेहरूजी से अ्रनुरोध किया तो उन्होंने श्रपनी झिझ्क दिखाते हुए 
लगभग वही भावनाएं व्यक्त कीं, जो उन्होंने लगभग १० वर्ष पहले 
श्री सर्वेपलली राधाक॒ष्णन्‌ द्वारा सम्पादित गांधी-अभिनंदन-ग्रंथ” के हिन्दी 
संस्करण के लिए विशेष रूप से लिखित इन पंक्तियों में की हें। नेहरूजी 
की और दुनिया की निगाह में बापू का क्या स्थान था और है, इसका 
अ्रनुमान पाठकों को इन चंद पंक्तियों से भली भांति हो जायगा। -संपादक] 


कुछ महीने हुए श्री राधाकृष्णन ने मुझे लिखा था कि वह 
गांधी-जयन्ती के लिंथे एक किताब तेयार कर रहे हें, जिसमें दुनिया के 
बहुत सारे बड़े आदमी गांधीजी के बारे में लिखेंगे। मुझे भी उन्होंने 
इस किताब के लिये एक लेख लिखने को कहा था। में कुछ राजी 
हुआ; लेकिन फिर भी एक शिश्क-सी थी । गांधीजी के लिए कुछ: 
लिखना मेरे रिए आसान बात नहीं थी । फिर में ऐसी परेशानियों सें 
फंसा कि लिखना ओर भी कठिन हो गया । और आखिर में मेंने कोई 
मजमन नहीं लिखा । 


9७... 


में यों अक्सर कुछ-न-कुछ लिखा करता हूं ओर लिखने में' 
दिलचस्पी भी हे। फिर यह सिझ्कक कसी ? कभी-कभी गांधीजी पर 
लिखा है। लेकिन जितना मेंने सोचा यह मजमून मेरे काब्‌ के बाहर 
निकला । हां, यह कुछ आसान था कि में कुछ ऊपरी बातें जो दुनिया 
जानती है उनको दोहराऊं। लेकिन उससे फायदा क्‍या ? अक्सर उनकी 
बातें मेरी समझ में नहीं आईं, कुछ बातों में उनसे मतभेद भी हुआ + 
एक जमाने से उनका साथ रहा। उनकी निगरानी में काम किया, 
उनका छापा मेरे ऊपर पड़ा, मेरे खयाल बदले ओर रहने का ढंग भी 
बदला । जिन्दगी ने एक करवट लो, दिल बढ़ा, कुछ-कुछ ऊंचा हुआ,. 
नौः 


आंखों में रोशनी आई, नए रास्ते देखे और उन रास्तों पर लाखों और 
करोड़ों के साथ हमकदम हो कर चला । क्या में ऐसे शख्स की निस्खत 
लिख जो कि हिन्दुस्तान का और मेरा जुज्ञ हो गया और जिसने कि 
जमाने को अपना बनाया ? 

हम जो इस जमाने में बढ़े और उसके असर में पले, हम कंसे 
उसका अन्दाज्ञा करें ? हमारे रग श्रोर रेशे में उसकी मोहर पड़ी और 
हुम सब उसके टुकड़े हें । 

जहां-जहां में हिन्दुस्तान के बाहर गया, चाहे यूरोप का कोई 
देश हो या चीन या कोई ओर मुल्क, पहला सवाल मुझसे यही हुआ-- 
“गांधीजी कंसे हैँ? अब क्‍या करते हैं?” हर जगह/.गांधीजी का नाम 
'पहुंचा था, गांधीजी को शोहरत पहुंची थी। ग़रों के लिए गांधी 
हिन्दुस्तान ओर हिन्दुस्तान गांधी । हमारे देश की इज्जत बढ़ी, हेसियत 
बढ़ी । दुनिया ने ततलीम किया कि एक अजीब ऊंचे दर्ज का आदमी 
हिन्दुस्तान में पेदा हुआ, फिर से अंधेरे में रोशनो आई। जो सवाऊ 
हाखों फे दिल में थे ओर उनको परेशान करते थे, उनके जवाबों की 
कुछ झलक नजर आई । आज उस जवाब पर अमल न हो तो कल 
होगा, परसों होगा । उस जवाब में और जवाब भी मिलेंगे, ओर भी 
अंधेरे में रोशनी पड़ेगी; लेकिन वह बुनियाद पक्की हे और उसी पर 
इमारत खड़ी होगी । 


अजहर आज जह. 


९ 


बी शताब्दी के पूर्वाद्ध में टैगोर और गांधी निस्संदेह भारत के दो 

प्रमुख ओर प्रभावशालो व्यक्ति थे। उनकी तुलना करना और 
साथ ही उनके भेदों को देखना शिक्षाप्रद होगा । स्वभाव और आकार- 
प्रकार में जितने ये दोनों एक-दूसरे से भिन्न थे उतने शायद ही कोई दो व्यक्ति 
होंगे । टंगोर एक राजसी कलाकार थे, बाद में उनके विचार जनतंत्रीय 
बने और श्रमहारा श्रेणी के लोगों के साथ उनको सहानुभूति हो गई । 
बह मुख्यतः भारत की उस सांस्कृतिक परम्परा के प्रतिनिधि थे जो जीवन 
को उसके पूर्ण बभव के साथ स्वीकार करतो हे ओर उसे कलापूर्ण ढंग से 
बिताने में विव्वास करतो हैँं। गांधीजी प्रधानतः जनता के आदमी थे, 
यह एक प्रकार से भारतोय किसान को प्रतिमूत्ति थे ओर भारत की एक 
दूसरी पुरातन परम्परा का प्रतिनिधित्व करते थे--त्याग ओर संन्यास 
की परम्परा। फिर भी टंगोर प्रधानतः एक विचारक थे ओऔर गांधीजी 
एकाग्र व सतत क्रियाशीलता के हामी । अपने-अपने ढंग पर दोनों के 
बिचार अन्तर्राष्ट्रीय थे, फिर भी दोनों कट्टर भारतीय थे । वे भारत के दो 
अलग-अलग पर सामंजस्यपूर्ण पहलुओं का प्रतिनिधित्व करते थे और 
एक-दूसरे के पुरक थे । 

पहली बड़ी लड़ाई से पहले (अर्थात्‌ सन्‌ १६१४ से पूर्व) जबकि 
भारत में कोई राजनंतिक चेतना नहीं थी, एक सुद्र देश में भारत की 


मर्यादा के लिए एक वीरतापूर्ण और अद्वितीय लड़ाई छिड़ी । बह देश 
दक्षिण अफ्रीका था, जहां भारत के बहुत-से मजदूर और कुछ व्यापारी भी 
जा बसे थे। वहां उनका बड़ा अनादर होता था और उनके साथ तरह- 
तरह का बुरा बर्ताव किया जाता था, क्योंकि उन दिनों वहां जातीय अहंकार 
का बोलबाला था। तभी ऐसा हुआ कि भारत का एक नौजवान बेरिस्टर 
एक मुकदमे की पेरवी करने के लिए दक्षिण अफ़ीका ले जाया गया । 
वहां उसने अपने देश के भाईबंदों की दुर्देशा देखी और इससे वह बड़ा 
अपमानित ओर दुःखी हुआ । उसने उनकी सहायता में अपना तन, मन, धत--- 
सब कुछ लगा देने का संकल्प कर लिया । कई वर्ष तक वह चुपचाप काम 
करता रहा, उसने अपना वकालत का पेशा छोड़ दिया, उसके पास जो-कुछ 
भी था सब त्याग दिया और जिस ध्येय को लेकर वह आगे बढ़ा था 
उसीमें पुरी तरह से लीन रहा । 

यह आदसी सोहनदास करमचन्द गांधी था। आज भारत का 
बच्चा-बच्चा उसे जानता ओर प्यार करता हे, कितु उन दिनों उसे दक्षिण 
अफ्रीका से बाहर बहुत ही कम लोग जानते थे। एकाएक उसका नाम 
बिजली की तरह कोंघ कर भारत तक पहुंच गया और लोग उसकी तथा 
उसके बीरतापूर्ण संघर्ष की आइचये, प्रशंसा और गये के साथ चर्चा करने 
लगे। दक्षिण अफ्रीका की सरकार ने वहां के भारतीयों को और भी 
अधिक अपमानित करने की चेष्टा की, पर भारतीयों ने गांधी के नेतृत्व में 
सिर झुकाने से इन्कार कर दिया । यह एक ताज्जब की बात थी कि 
ग़रीब, पददलित ओर अज्ञानी मजदूरों ने और उनके साथ कुछ छोटे-मोटे 
व्यापारियों ने स्वदेश से इतनी दूर रहते हुए भी ऐसा साहस दिखराया । 

इससे भी अधिक आइचयजनक था वह तरीका, जिसे इन लोगों ने 
अपनाया था और जो एक राजनेतिक हथियार के रूप में विवव के इतिहास 
में बिलकुल नया प्रयोग था । तब से हम उसका नाम अक्सर सुनते आए हूं । 
वह था गांधी का सत्याग्रह--जिसका अर्थ हे सत्य पर डटे रहना! । 
कभी-कभी वह निष्क्रिय प्रतिरोध के नाम से भो पुकारा जाता है, कितु 


न 


यह उसका शुद्ध अनुवाद नहों है, क्योंकि उसमें काफी क्रियाशीलता होती है ॥ 
यद्यपि अहिसा उसका एक मुख्य अंग हे तथापि वह केवल विरोध का अभाव 
सात्र नहीं हैं । गांधी ने अपने इस अहिसात्मक युद्ध से भारत ओर दक्षिण 
अफ्रीका को चकित कर दिया और भारतवासियों को यह जानकर बड़ा 
हुए और गोरब अनुभव हुआ कि दक्षिण अफ्रीका में हमारे हजारों भाई- 
अहन हंसते-हंसते जेल जा रहे हैं । अपने देश की गुलामी और नपुंसकता 
पर हम मन-ही-मन बड़े लज्जित थे और अब अपने ही भाई-बहनों द्वारा 
दो गई इस साहसपूर्ण चुनोती का नमूना देख कर हमारा आत्म-सम्मान 
ऊंचा उठ गया। एकाएक इस प्रदइन पर सारे भारतवर्ष में राजनेंतिक 
चेतना जाग उठी ओर रुपया धड़ाधड़ दक्षिण अफ्रीका पहुंचने लगा । 
यह संघर्ष तब तक बंद नहीं हुआ जब तक कि गांधीजी ओर दक्षिण अफ्रीका 
को सरकार में समझोता नहीं हो लिया ॥। 


पहली म्रुलाकात 


गांधोजी से मेरी पहली मुलाकात रूखनऊ कांग्रेस के समय सन्‌ 
१६१६ में बड़े दिनों में हुई । जिस बहादुरी के साथ वह दक्षिण अफ्रीका 
में लड़े थे उसके लिए हम सब उनकी प्रशंसा करते थे, कितु हमें से बहुत-से 
नौजवानों को वह अपने से बहुत दूर, बिलकुल भिन्न और अराजनंतिक 
सालम पड़ते थे । उन दिनों उन्होंने कांग्रेस या राष्ट्रीय राजनीति में भाग 
लेने से इन्कार कर दिया था और अपने को दक्षिण अफ्रीका के भारतीयों 
के प्रघन तक ही सीमित रखा था । इसके कुछ ही दिनों बाद उन्होंने चम्पारन 
में किसानों को ओर से जो साहसिक कार्य किये ओर इन कार्यों में उन्हें जो 
विजय मिली उससे हममें उत्साह की एक लहर दौड़ गई । हमने देखा कि 
वह अपने तरीकों का भारत में भी प्रयोग करने को तैयार हें और उन 
तरीकों में हमें सफलता की आशा दिखाई दी । 

महासमर के बाद भारतवासी उत्सुकता के साथ प्रतीक्षा करते रहे 
कि देखें, अब हमें क्या मिलता है। उनके मन में क्रोध था, वे लड़ने को उतारू 


डरे 


दिखाई देते थे, उन्हें कुछ आज्ञा भी नहीं थी, फिर भो वे प्रतीक्षा में थे ४ 
कुछ हो महीनों में नई ब्रिटिश नोति का पहला फल, जिसका कि इतनी 
उत्सुकता के साथ इंतजार किया जा रहा था, एक ऐसे प्रस्ताव के रूप में 
दिखाई दिया, जिसमें क्रांतिकारी आंदोलन को दबाने के लिए खास कानून 
पास करने की व्यवस्था की गई थी । अधिक स्वतंत्रता के बदले अधिक 
दसन होने वाला था। इन कानूनों का प्रस्ताव एक कमेटी की रिपोर्ट 
के आधार पर तैयार किया गया था और वे 'रोलट बिल' कहलाते थे ४ 
कुछ ही दिनों में ये बिल देश के कोने-कोने में काले बिल कह कर पुकारे 
जाने लगे और सब जगह सब वर्गों के भारतवासियों ने, जिनमें नरम से नरम 
विचार वाले भी शामिल थे, उनकी निनन्‍दा की । इन बिलों में सरकार को 
बड़े-बड़े अधिकार दिये गये थे और पुलिस को लोगों को गिरफ्तार करने, 
अदालत में पेश किये बिना ही जेल में रखने या जिस किसीको वह पसन्द 
नहीं करती थी या शक की नजर से देखतो थी, उस पर गुप्त अदालती 
कारंवाई करने का हक दिया गया था। उन दिलों इन बिलों का वर्णन 
आम तौर पर इन दाब्दों में किया जाता था : न वकील, न अपील, न 
दलोल' । जेसे-जेसे इन बिलों का विरोध ज्ञोर पकड़ता गया बेसे-बंसे 
एक नई वस्तु प्रकट होतो गई--देश के राजनेतिक आकाश में बादल का 
एक छोटा टुकड़ा दिखाई दिया जो बड़ो तेज्ञो से बढ़ा और फंलते-फंलते सारे 
आकाश में छा गया । 

यह नया तत्त्व था मोहनदास करमचन्द गांधी । लड़ाई के दिनों में ही 
बह दक्षिण अफ्रीका से लोट आया था और साबरमतोी के आश्रम में अपने 
साथियों को लेकर जा बसा था । अब तक वह राजनीति से अलग रहा था । 
उसने सरकार को युद्ध के लिए रंगरूटों की भरती तक करने में सहायता 
दो थी। दक्षिण अफ्रोका के अपने सत्याग्रह संघर्ष के बाद से वह भारत 
में काफो ख्याति पा चुका था। सन्‌ १६१७ में उसने बिहार के चम्पारन 
जिले के यूरोपियन निलहे गोरों के दुःखो ओर पददलित किसानों के 
पक्ष का बड़ी सफलता के साथ समर्थन किया था । बाव में वह गुजरात में 


डं 


खेड़ा के किसानों का पक्ष लेकर खड़ा हुआ था। सन्‌ १६१६ के आरम्भ 
में बह बहुत बीमार पड़ गया और अभो वह स्वस्थ भी न हो पाया था कि 
रोलट बिल के विरोध से देश का कोना-कोना गूंज उठा । इस व्यापक 
आऋंदन में उसने भी अपनी आवाज मिला दी । 

कितु उसकी आवाज्ञ औरों की आवाज से कुछ जुदा थी । वह 
एक शांत और धीमी आवाज थी, लेकिन जनसमुदाय की चीख से ऊपर 
सुनाई देती थो । वह आवाज कोमल और मधुर थी, कितु उसमें कहीं- 
न-कहीं फौलादी स्वर छिपा दिखाई देता था। उस आवाज में शील था 
और वह हृदय को छ जाती थी, फिर भी उसमें कोई ऐसा तत्व था जो 
कठोर और भय उत्पन्न करने वाला था। उस आवाज्ञ का एक-एक शब्द 
अथंपूर्ण था और उसमें एक तीब्र आत्मीयता का अनुभव होता था । शांति 
ओर मित्रता की उस भाषा में शक्ति व कर्म की कांपती हुई छाया थी और 
था अन्याय के सामने सिर न झुकाने का संकल्प । अब हम उस आवाज 
से परिचित हो चुके हैं, पिछले १४ वर्षों में हम उसे काफी सुन चुके हूँ । 
फकितु सन्‌ १९१९ की फरवरी ओर मार्च के महीनों में वह हमारे लिए एक 
बिलकुल नई आवाज थी । उस समय हमारी समझ में नहीं आता था कि हम 
उसका क्या करें, फिर भो हम उसे सुन-सुन कर रोमांचित हो उठते थे । 
वह हमारी उस रोजनीति से बिलकुल भिन्न थी जिसमें शोरगुलू बहुत होता 
था ओर निन्‍्दा करने के सिवा ओर कुछ नहीं किया जाता था। वह उन 
लम्बे-लम्बे भाषणों से भी बिलकुल अलग थी, जिनके अंत में विरोध 
के थे निरर्थक और निष्फल प्रस्ताव पास होते थे, जिन्हें कोई अधिक 
महत्त्व नहीं देता था । गांधी की राजनीति कर्म की राजनीति थी, बात की 


नहीं । 


सत्याग्रह-आंदोलन 


महात्मा गांधी ने ऐसे लोगों की एक सत्पाग्रह-सभा बनाई जो 
कुछ चुने हुए कानूनों को भंग कर अपने आपको गिरफ्तार कराने को 
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तैयार थे। उस समय यह एक बिलकुल नया विचार था और हम में से 
बहुत से लोग उससे उत्तेजित हुए, यद्यपि बहुत-से पीछे भी हटे । आज वही 
सत्याग्रह एक रोजमर्रा की घटना बन गया है और हममें से अधिकांश के 
लिए तो वह जीवन का एक नियमित और स्थायी अंग हो गया है । जैसा कि 
गांधीजी किया करते थे पहले उन्होंने वाइसराय के पास एक नम्न अपील 
और चेतावनी भेजी, लेकिन जब उन्होंने देखा कि भारत के सभी वर्गों 
के विरोध के बावजूद ब्रिटिश सरकार रोलट बिलों को कानून का रूप 
देने पर तुली हे तो उन्होंने कानून बनने के बाद पहले इतवार को ही 
सारे देश में शोक मनाने, हड़ताल करने, हर तरह का काम बंद रखने और 
सभाएं करने की अपील की । यह सत्याग्रह आंदोलन का श्रीगणेश करने के 
लिए किया गया था और इस अपील के अनुसार रविवार, ६ अप्रैल, १६१६ 
को सारे देश में--गांव-गांव ओर शहर-शहर में--सत्याग्रह-दिवस मनाया 
गया। अपने ढंग का यह पहला अखिल भारतीय प्रदशेन था। उसका 
लोगों पर जबरदस्त प्रभाव पड़ा और उसमें सभी प्रकार के लोगों और जातियों 
ने भाग लिया । हममें से जिन लोगों ने इस हड़ताल के लिए कार्य किया था, 
वे उसकी सफलता पर स्तम्भित रह गये । हम शहरों के बहुत हो कम लोगों 
तक पहुंच पाये थे, कितु देश में एक नई फिजा छाई हुई थी और किसो- 
न-किसी तरह हमारा सन्देश लम्बे-चोड़े देश के दूर-दूर के गांवों तक पहुंच 
गया था। यह पहला अवसर था जब गांव ओर शहर वालों ने साथ-साथ 
एक जन-व्यापक राजनंतिक प्रदशेन में भाग लिया । 

दिल्‍ली में तारीख की भूल से हड़ताल एक सप्ताह पहले अर्थात्‌ 
३१ माचे, १६१६ ही को सता ली गई थी। उन दिनों दिल्‍ली के हिन्दुओं और 
मुसलमानों में गजब का भाईचारा ओर प्यार था और वह दृश्य कितना 
रोमांचकारी था जबकि आर्यंसमाज के महान नेता स्वामी श्रद्धानन्द ने 
दिल्‍ली की प्रसिद्ध जामा मस्जिद में जाकर एक बहुत बड़े मजमे के 
सामने भाषण दिया था । उस ३१ मार्च को पुलिस और फौज ने गलियों में 
जमा हुई बड़ी-बड़ी भीड़ों को तितर-बितर करने की चेष्टा की औरं उन पर 
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गोलियां तक चघलाईं, जिससे कई लोग मारे गये । स्वामी श्रद्धानन्द ने, 
जिनका हरूम्बा शरीर संन्यासियों के वस्त्र में बड़ा भव्य दिखाई देता था, 
चांदनी चोक में ग्रखों की संगीनों का निदहचल दृष्टि और खुली हुई छाती 
, के साथ सामना किया। ये संगीनें उनका कुछ नहीं बिगाड़ सकों ओर इस 
घटना से सारे भारतवर्ष में रोमांच हो गया; कितु दुर्भाग्य की बात हे कि 
आठ साल भी नहीं बीतने पाये थे कि एक मतवाले मुसलमान ने धोखे से 
रोग-शेया पर ही उनकी हत्या कर डाली । 

६ अप्रेल को सत्याग्रह-दिवस मनाने के बाद घटनाएं बड़ी तेजी से 
आगे बढ़ीं । १० अप्रैल को अमृतसर में गड़बड़ी हुई जब कि अपने नेता 
डाक्टर किचल और डाक्टर सत्यपाल की गिरफ्तारी पर शोक मनाती हुई 
निदश्षसत्र और नंगे सिर भीड़ फौज की गोलियों का शिकार बनो और 
उसमें से कई लोग सारे गये । इस पर भीड़ ने बदले के उन्माद में दफ्तरों में 
बेठे हुए पांच या छः निर्दोष अंग्रेज्ञों को मार डाला और बेकों की इमारतें 
फूंक डालीं । इसके बाद मानो पंजाब पर एक परदा पड़ गया । वहां कड़ा 
सेन्सर बेठा दिया गया और पंजाब शेष भारत से बिलकुल कट-सा गया + 
वहां से शायद ही कोई खबर आ पाती थी और लोगों का वहां आना-जाना 
मुश्किल था। वहां फौजी कानून भी जारी कर दिया गया था जिसका कष्ट 
जनता को कई महीनों तक उठाना पड़ा । धीरे-धीरे हफ्तों और महीनों 
की यातनापुर्ण प्रतीक्षा के पश्चात्‌ परदा उठा और बहांके भीषण सत्य का 
पता चला । 


अमृतसर-हत्याकांड 


१३ अप्रेल को अमृतसर के जलियांवाला बाग में जो कत्लेआम 
हुआ था उसे सारी दुनिया जानती हे। मौत के उस फनदे में फंसकर, 
जिससे निकलने का कोई रास्ता नहीं था, हजारों को जानें गईं और हजारों 
घायल हुए । अमृतयर' द्ाब्द ही नरसंहार का पर्यायवाची बन गया. हे । 
यहांकी घटना तो भयंकर थी ही, उससे भी अधिक लज्जाजनक घटनाएं 
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सारे पंजाब में घटीं । 

यह एक अजीब संयोग की बात थी कि उसी साल, दिसम्बर के 
महीने में, कांग्रेस का अधिवेशन भी अमृतसर में हुआ। इस अधिवेशन में 
कोई महत्त्वपूर्ण निर्णय नहीं किया गया, क्योंकि बहुत-सी बातों को जांच 
की गई थी और उसके परिणाम का इंतजार था । फिर भी एक बात साफं 
दिखाई देती यो--वह यह कि कांग्रेस अब पहले वाली कांग्रेस नहीं रह म 
थी । उसमें अब सामहिकता या जन-व्यापकता आगई थी और एक नई+- 
कुछ पुराने कांग्रेसियों की समझ में एक चिताजनक--जीवनो-शक्ति #- 
गई थी । उस अधिवेशन में लोकमान्य तिलक उपस्थित थे, जो सदा #ी 
भांति समझौते के लिए तैयार नहीं थे। वह आखिरी अधिवेशन था, 
जिसमें उन्होंने भाग लिया था, क्योंकि अगले अधिवेशन से पहले ही/7नकी 
मृत्यु हो गई । उसमें गांधीजी भी थे, जो जनता के प्रिय बन गयेथे और 
कांग्रेस तथा भारतीय राजनीति पर अपनी दीघेकालीन प्रभुता का आरम्भ 
ही कर रहे थे। उसी कांग्रेस में सीधे जेल से ऐसे बहुत-से नेता आये थे 
जिनका फोजी कानून के दिनों में बड़े भयंकर षड़यंत्रों से सम्क्ध रहा था 
ओर जिन्हें लम्बी-लम्बी कद की सजा हुई थी, कितु जिन्हें अब क्षमा कर दिया 
गया था। प्रसिद्ध अली-बंधु भी कई साल तक नजरबन्द रहने के बाद 
ठीक उसी समय छूट कर आये थे । 


कांग्रेस मेदान में 

अगले साल कांग्रेस मेदान में कूद पड़ी और गांधीजाौ का असहयोग 
का कार्यक्रमः अपना लिया गया । यह निर्णय कलकत्ते के विशेष अधिवेशन 
में किया गया और नागपुर के वार्षिक अधिवेशन में इसकी पुष्टि को गई । 
संघर्ष की यह प्रणाली बिलकुल शांत या जैसा कि उसे नाम दिया गया था, 
अहिसात्मक थी । उसका बुनियादी सिद्धांत यह था कि ब्रिटिश सरकार को 
उसके शासन-कार्य और भारत के झोषण में सहायता देने से इन्कार कर दिया 
जाय । श्रीगणेदा कई प्रकार के बहिष्कारों से किया जाने वाला था-- 
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विदेशी सरकार हारा दी गई उपाधियों का बहिष्कार, सरकारी उत्सवों 
का बहिष्कार, वकीलों और मसवक्किलों द्वारा अदालतों का बहिष्कार, 
सरकारी स्कूलों और कालेजों का बहिष्कार और सांटेग्यू-चेम्सफोर्ड सुधार 
के अन्तगंत बनाई गईं नई कौंसिलों का बहिष्कार ! बाद में सिविल और 
फौजी नोकरियों और टेक्सों का भो बहिष्कार किया जाने वाला था। 
रचनात्मक दिशा में हाथ से सूत कातने, खहर पहनने और अदालतों के 
बदले पंचायती न्यायारूयों की स्थापना पर जोर दिया जाता था। इनके 
अलावा कांग्रेस कार्यक्रम के दो और मुख्य स्तम्भ थे-- (१) हिन्दू-मुस्लिम 
एकता और (२) हिन्दुओं में से छुआछत को भावना का निवारण । 

कांग्रेस ने अपना विधान भी बदल दिया और वह एक कार्यें-क्षम 
संस्था बन गई । साथ ही उसने अपने सामने जनता की सामूहिक 
सदस्यता का ध्येय भी रखा । 

कांग्रेस का यह कार्यक्रम उसके अब तक के कार्य से बिलकुल भिन्न 
था। निस्संदेह यह इस संसार में एक निरालो योजना थो, क्योंकि दक्षिण 
अफ्रीका के सत्याग्रह का कार्यक्षेत्र बहुत ही सीमित था । परिणाम यह हुआ 
कि कुछ वर्ग के लोगों को तत्काल बड़े-बड़े त्याग करने पड़े । उदाहरण 
के लिए, वकीलों से वकालत छोड़ने के लिए कहा गया और विद्यार्थियों 
को सरकारी कालिजों का बहिष्कार करने का आदेश दिया गया। इस 
महान्‌ प्रयोग के मूल्य को आंकना बड़ा मुश्किल था, क्योंकि और कोई ऐसी 
वस्तु नहीं थी जिससे उसकी तुलना की जाती । इसलिए कोई ताज्जुब नहीं 
कि पुराने और अनुभवी कांग्रेसी नेता शिझ्के और उन्हें नये कार्यक्रम की 
सफलता पर सन्देह हुआ । उस समय के सब से बड़े नेता लोकमान्य तिलक 
कुछ ही पहले मर चुके थे। दूसरे प्रमुख नेताओं में से शुरू-शुरू में केवल 
एक मोतोलाल नेहरू ने गांधीजी का समर्थन किया, कितु आम कांग्रेसियों 
ओर जनसाधारण की प्रवृत्ति के सम्बन्ध में कोई संदेह नहीं रह गया। 
उन पर गांधोजोी का बड़ा जबरदस्त प्रभाव पड़ा। ऐसा लगता था जेसे 
गांधीजी ने उन पर कोई जादू कर दिया है और उन्होंने महात्मा गांधो की 
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जय' के ऊंचे-ऊंचे नारे लगाते हुए उनके अहिसात्मक असहयोग के नए 
सिद्धांत को अपनो स्वोकृति प्रदान को । मुसलमानों ने भो कम उत्साह 
नहीं दिखाया । सच पूछिये तो अली-बंधुओं के नेतृत्व में खिलाफत कमेटी 
ने इस कार्यक्रम को कांग्रेस से पहले हो अपना लिया था। थोड़े हो दिनों 
बाद जनता के उत्साह और असहयोग आंदोलन की प्रारम्भिक सफलताओं 
ने अधिकांश पुराने कांग्रेसी नेताओं को भी अपनी ओर खींच लिया । 

राष्ट्रीयता के विकास ने जनता का ध्यान राजनंतिक स्वतंत्रता 
की आवश्यकता की ओर आकर्षित किया । यह आवश्यकता केवल इसलिए 
नहीं थी कि निर्भर और दास बने रहना अपमानजनक था, या जेँसा कि 
तिलक ने कहा था, स्वराज्य हमारा जन्मसिद्ध अधिकार था और उसे 
प्राप्त करना हमारे लिए अनिवायें था, बल्कि इसलिए भो कि जनता पर से 
निर्धनता का बोझ कम करना था । आखिर यह स्वतंत्रता केसे मिल सकती 
थी? स्पष्ट ही वह हमारे चुपचाप बंठ कर प्रतीक्षा करते रहने से नहीं 
मिल सकती थी । यह भी स्पष्ट हो गया था कि केवल विरोध करने ओर 
भीख मांगने की नीति, जिसका अनुकरण अब तक कांग्रेस न्‍्यूनाधिक उत्साह 
से करती आई थी, न केवल असम्मानजनक, बल्कि निरर्थक और निष्फल 
भी थी। विद्व के इतिहास में ऐसी नोति भी कभी सफल नहीं हुई थो और 
न उससे प्रभावित होकर किसी शासक या शक्तिशाली वर्ग ने अपने अधिकारों 
का त्याग ही किया था । इसके विपरीत, इतिहास ने हमें सिखाया था कि 
गुलाम बनाये गये लोगों ओर देशों ने हिसात्मक विद्रोह और विप्लव से ही 
अपनी स्वाधीनता प्राप्त की हे । 

भारतवासियों के लिए सदस्त्र विद्रोह का तो कोई प्रइन हो नहीं 
उठता था। हमारे पास न शस्त्र थे और न हम में से अधिकांश लोगों को 
दास्त्र चलाना हो आता था । इसके अलावा, हिसात्मक संघर्ष के लिए हम 
ब्रिटिश सरकार के विरुद्ध चाहे कितनी भी शक्ति संग्रहीत क्‍यों न करते, 
उसके संगठित बल की बराबरी किसी तरह भी नहीं कर सकते थे । फोजें 
तो विद्रोह कर सकती थीं, कितु निहद्ास्त्र जनता विद्रोह कर सशस्त्र शक्ति 
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का सासना कंसे कर सकती थी ? इसके अरूवा व्यक्तिगत रूप से आतंक 
फेलाना या बम और पिस्तौल से किसी अफसर को मारना सानो अपना 
विवालियापन दिखाना था। वह जनता के आचार को भ्रष्ट करने वाली 
बात थी ओर यह सोचना बिलकुल उपहासास्पद था कि उससे किसी शक्ति- 
शालो ओर संगठित सरकार को जड़ हिलाई जा सकती थी, चाहे व्यक्तिगत 
रूप से उससे लोग कितने ही आतंकित क्‍यों न हो जाते । 

अतः ये सब रास्ते बंद थे और अपमानजनक दासता की उस 
असह्य अवस्था से कोई छुटकारा नहीं दिखाई देता था । जिन लोगों में 
थोड़ी बहुत भी भावकता थी वे बड़े ही दु:खो और असहाय-से हो रहे थे । 
यही वह अवसर था जब गांधीजी ने अपना असहयोग का कार्यक्रम लोगों 
के सामने रखा । आयरलूंण्ड के शिन फैन को भांति इस कार्यक्रम ने हमें 
अपने पर भरोसा रखना और अपनी शक्ति को बढ़ाना सिखाया और 
निस्संदेह वह सरकार पर दबाव डालने का एक बड़ा हो कारगर तरीका 
था। बहुत हृदतक सरकार भारतवासियों के सहयोग पर ही निर्भर थी-- 
चाहे यह सहयोग इच्छा से हो, चाहे अनिच्छा से---और यदि इस सहयोग 
को हटा कर सरकार का बहिष्कार किया जाता तो बहुत सम्भव था कि 
सेद्धांतिक रूप से उसकी सारी इमारत ही ढह जाती । यदि असहयोग से 
इतना न भी हो पाता तो इसमें तो सन्देह ही नहीं था कि उससे सरकार पर 
बड़ा जबरदस्त दबाव पड़ सकता था और साथ ही जनता की शक्ति भो 
बढ़ सकती थो। इस आंदोलन को रूपरेखा पूर्ण रूप से द्ञांतिपूर्ण थी, 
फिर भो वह केवल विरोधहोन नहीं था। वह अन्याय के विरोध का एक 





*आर्थर ग्रिफ़िथ नामक आयरिश युवक द्वारा प्रवरतित एक नवीन 
नीति, जिसके मानने वालों का कहना था कि सहायता के लिए आयर- 
लण्ड को इंग्लैण्ड का मुंह नहीं ताकना चाहिए, बल्कि अपने राष्ट्र को 
ही शक्तिशालीं बनाना चाहिए । 
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निश्चित कितु अहिसात्मक रूप था। वरतुतः बह एक शांतिपुर्ण विद्रोह 
था, युद्ध का सभ्य-से-सभ्य तरोका था, फिर भो दश्ासक-संस्था के स्थायित्व 
के लिए खतरनाक था। जन-साधारण को क्रियाशील बनाने का वह 
एक बड़ा ही सफल साधन था और भारतीय जनता की विशेष प्रतिभा के 
बिलकुल अनुक्ल प्रतीत होता था । उससे हमारा व्यवहार निर्मेल बन गया 
और हात्रु बगलें झांकने लगा । जिस भय ने हमें दबोच रखा था वह जाता 
रहा और हम निडर होकर लोगों की आंखों से आंखें मिलाने लगे, जैसा कि 
हमने पहले कभो नहीं किया था और अपने मन की बातें साफ-साफ और 
पूरी तरह से कहने लगे । ऐसा मालूम होता था जंसे हमारे दिमाग़ पर से 
एक बड़ा भारी बोझ उतर गया हैं। बोलने और कार्य कर सकने की इस 
नई स्वतंत्रता ने हममें विश्वास और बल भर दिया । इसके अलावा बहुत 
ह॒द तक इस ज्ञांतिपूर्ण युक्ति ने उन भयंकर और कड़वी जातीय ब राष्ट्रीय 
घृणाओं को बढ़ने से रोका, जो तब तक के ऐसे संघषों में सदा दिखाई देती 
रही थीं ओर इस प्रकार अंतिम समझौते का मार्ग सरल बन गया । 

' इसलिए आहइचये नहीं कि असहयोग के इस कार्यक्रम ने महात्मा 
गांधी के दिव्य व्यक्तित्व से आलोकित होकर देश का ध्यान अपनी 
ओर आकर्षित किया और उसे आशा से भर दिया। यह आशा बढ़ी 
और उसके साथ-ही-साथ हमारा पुराना नेतिक पतन समाप्त हो गया ॥। 
नई कांग्रेस ने देश के अधिकांश महत्त्वपूर्ण तत्वों को अपनी ओर खींचा 
और दिन-पर-दिन उनकी दाक्ति और मर्यादा बढ़ती गई । 


एक मुस्लिम सभा 

१६२० में राजनतिक और खिलाफत आंदोलन साथ-साथ चलते 
रहे । दोनों की एक दिद्ञा थी और अंत में जब कांग्रेस ने गांधीजी के अहिसा- 
त्मक असहयोग को अपनाया तो दोनों एक में मिल गये । असहयोग के 
कार्यक्रम को पहले खिलाफ़त कमेटी ने ही अपनाया और उसके श्रीगणेश 
के लिए पहली अगस्त निश्चित की गई । 
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उसी वर्ष कुछ पहले इस कार्यक्रम पर विचार करने के लिए इलाहा- 
बाद में एक मुस्लिम सभा हुई थी (में समझता हूं कि वह मुस्लिस लोग को 
कौंसिल थी ) । बेठक सेयद रजाअली के घर पर हुई । मौलाना मुहम्मद- 
अली उस समय भो यूरोप में थे, किन्तु मोलाना शौकतअली बेठक में मोजद 
थे। मुझे उस बेठक की याद है, क्‍योंकि उससे मुझे पूरी-पुरी निराशा हुई 
थी । मोलाना शौकतअली में तो उत्साह था, किन्तु करीब-करीब और 
सब लोग बड़े ही दुःखी और परेशान थे। उनमें असहमत होने का तो 
साहस ही नहीं था फिर भी यह साफ मालम होता था कि वे कोई काम 
जल्दबाजी में नहीं करना चाहते । मेने सोचा कि क्‍या ये ही वे लोग हैं 
जो क्रांतिकारी आंदोलन का नेतृत्व करेंगे ओर ब्रिटिश साम्राज्य को चुनौतो 
देंगे ? गांधीजी ने उनके बीच भाषण दिया और उनकी बातें सुनने के 
बाद सभा में भाग लेने वाले पहले से भो अधिक भयभीत दिखाई देने लगे। 
अपने आदेद्यात्मक स्वर में गांधीजी खूब अच्छी तरह बोले। वह विनीत 
किन्तु हीरे की तरह साफ़ और कठोर थे। उनको बातें मीठी किन्तु दृढ़ 
ओर हृदय के अन्तरतम प्रदेश से निकली हुई थीं। उनकी आंखें नम्न और 
गहरी थीं, फिर भो उनमें गजब को शक्ति और संकल्प को चमक थी। 

उन्होंने चेतावनी दी कि यह लड़ाई एक अत्यन्त शक्तिशाली शत्रु 
से लड़ी जाने वाली बहुत बड़ी लड़ाई होगी, अगर आप इसे लड़ना 
चाहते हें तो आपको सब कुछ खोने और साथ हो कड़ी-से-कड़ी 
अहिसा और अनुशासन का पालन करने के लिए तेयार रहना चाहिए । 
उन्होंने यह भी बताया कि जिस तरह युद्ध की घोषणा होने पर 
फोजो कानून जारी किया जाता है उसो तरह यदि हम जोतना चाहते 
हैं तो हमें भो अपनी अहिसात्मक लड़ाई में तानाशाही और फोजो कानून 
का प्रयोग करना होगा । आपको इस बात का पुरा अधिकार हे कि आप 
मुझे ठोकर सार कर निकाल दें, मेरा सिर मांगलें ओर जब चाहें या जैसे 
चाहें मुझे दंड दें । किन्तु जब तक आप मुझे अपना नेता बनाकर रखना 
चाहते हैं, आपको मेरी शर्ते माननी होंगी ओर तानाशाही तथा फोजो कानून 
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के अनुशासन को स्वीकार करना होगा । किन्तु बह तानाशाही सदा 
आपकी सदभावना, आपको स्वीकृति ओर आपके सहयोग पर निर्भर 
होगी । जेंसे ही आप यह समझें कि आपको मेरो ज़रूरत नहीं रह गई, 
आप मुझे निकाल फेंकें, मुझे पेरों तले कुचल दें, में रत्ती भर भी शिकायत 
नहीं करूंगा । 

उन्होंने कुछ ऐसी ही बातें कहों और बोच-बोच में जो सेनिक 
उपमाएं दीं व जिस दृढ़तापूर्ण सच्चाई से अपने विचार प्रकट किये उससे 
अधिकांश श्रोताओं के रोंगटे खड़े हो गये । किन्तु शौकतअलो वहां ढिलमिल 
लोगों को सम्हालने के लिए मौजूद थे और जब राय देने का समय आया 
तो अधिकांश लोगों ने चुपचाप ओर शर्म से मुंह छिपाये गांधीजी के 
युद्ध-प्रस्ताव का समर्थन किया । 

सभा से घर लोटते समय मने गांधीजी से पूछा कि क्या एक बड़े 
संघर्ष को आरम्भ करने का यही ढंग है ? मेने उम्मीद को थी कि वहां 
बड़ा उत्साह दिखाई देगा, बड़े-बड़े जोशीले भाषण होंगे और लोगों की 
आंखें चमक उठेंगी, किन्तु इनके बजाय वहां डरपोक और अधेड़ उम्र के 
लोगों की एक शिथिल-सी भीड़ दिखाई दी । फिर भो जनमत का इतना 
दबाव था कि इन लोगों को संघर्ष का समर्थन करना पड़ा। 


भय का अच्त 

हमारी जनता उत्तेजना, पीड़ा और संशय से भरे हुए कुछ इने- 
गिने वर्षों से नहीं, बल्कि पीढ़ियों से अपना खून और पसीना बहाती आई 
थी और यह क्रिया भारत को रग-रग में घुसती हुई इतनी गहरी पहुंच 
चुकी थी कि उससे हमारे सामाजिक जोवन का एक-एक पहल विषाक्त 
हो गया था--ठीक उसी भयंकर रोग की तरह जो फेफड़ों के तन्तुओं 
को खा जाता है और मनुष्य का धीरे-धीरे किन्तु निश्चित रूप से अन्त कर 
देता है । कभी-कभो तो हम सोचा करते थे कि ज्यादा अच्छा यह होता 
कि हेजे या प्लेग को तरह हमारी मृत्यु का कोई अधिक तीन और स्पष्ट 
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साधन मिल जाता। लेकिन वह एक क्षणिक भावना थो, क्योंकि इस 
प्रकार की साहसिकता से कुछ हाथ नहीं आता । गहरी बीमारियों कः 
नीम हकीमों से इलाज कराने से कोई लाभ नहों होता । 

ओर तब गांधी आये । वह ताजो हवा के एक जबरदस्त झोंके 
को तरह थे, जिसके स्पशें का अनुभव होते ही हमने अपनी छातियां फंछाकर 
गहरी सांसें ली । वह रोशनो की एक किरण जेसे थे जिसने अन्धकार को 
वेध दिया और हमारी आंखों पर से पर्दा हटा दिया । वह एक तूफान 
की तरह थे, जिसके झोंके में सब चीजें अस्तव्यस्त होगई--सबसे अधिक 
लोगों की मानसिक क्रिया । वह किसी चोटी से नहीं उतरे, बल्कि भारत 
के करोड़ों जन में से ही प्रकट होते दिखाई दिये--उन्हींकी भाषा बोलते 
हुए, सदा उन्होंकी ओर संकेत करते हुए और उनकी हृदय को दहला 
देने वालो स्थिति की ओर लोगों का ध्यान आकर्षित करते हुए । उन्होंने 
हमसे कहा कि जो लोग किसानों और मजदूरों का शोषण करके जीवित 
रहते हें वे उनपर से अपना बोझ हटा लें और उस कुरीति को मिटा दें, जो 
उनकी निर्धनता और विपदा को जन्म देती हे । 

इसके बाद राजनंतिक स्वतंत्रता ने एक नया रूप ग्रहण किया 
ओर उसमें नये-नये विषयों का प्रवेश होने लगा । जो कुछ भी गांधोजी 
ने कहा उसमें से अधिकांश को हमने या तो केवल अंशतः स्वीकार किया, 
या कभी-कभी बिलकुल स्वीकार नहीं किया । किन्तु यह सब गोण था । 
उनके आदेदा का सार यह था कि सदा जनता के कल्याण को दृष्टि में रखते 
हुए अभय और सत्य से काम करो । हमें पुराने ग्रंथों में सिखाया गया 
था कि अभय व्यक्ति या राष्ट्र की सबसे बड़ी निधि हे और उसका अभि- 
प्राय केवल शारीरिक साहस से ही नहीं, बल्कि मानसिक निर्भयता से भी हैं । 
हमारे इतिहास के आरम्भ में ही चाणक्य और याज्ञवल्क्थ ने कहा था कि 
जन-नेताओं का कर्तव्य जनता को अभय-दान देना हे। कितु ब्रिठिश 
राज्य में भारत में सबसे प्रमुव भावना भय को थी--एक सर्वेव्यापी, 
दुःखदायी और गला घोंटनेबाला भय--फोज का भय, पुलिस का भय, 
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कोने-कोने में फंली हुई खुफ़िया पुलिस का भय, अफसरों का भय, दसमन- 
कारी काननों का भय, केद का भय, जमींदार के गुमाइते का भय, महाजन, 
का भय ओर उस बेकारी तथा भूख का भय जो हर समय मुंह बाये खड़ी 
रहती थी । गांधीजी ने अपनो शांत किन्तु दृढ़ आवाज़ इसी सर्वव्यापी 
भय के विरुद्ध बुलन्द को । उन्होंने कहा--डरो मत !” 

किन्तु क्या यह बात इतनो सरल थी ? नहीं । भय के भूत खड़े 
हो जाते हैं, जो असलो भय से भी अधिक डरावने होते हैं ।॥ जहां तक 
असली भय का सवाल है, जब शांति के साथ उसका विश्लेषण किया जाता 
है ओर उसके परिणामों को स्वेच्छा से स्वीकार कर लिया जाता हैं तो 
उसका बहुत कुछ डरावनापन नष्ट हो जाता है। 

इस तरह भय का मानो काला परदा जनता की आंखों से एकाएक 
उतर गया--पूरा तो नहीं, किन्तु इतना अधिक कि आहचर्य होता 
था। जिस तरह भय ओर झूठ में घनिष्ठ मित्रता है, उसो तरह सत्य 
ओर अभय में भो । यह तो ठोक हे कि भारत को जनता पहले से बहुत 
अधिक सत्यवादी नहीं बन गई और न रातों हो रात उनके असलो स्वभाव 
में ही परिवर्तन हुआ, लेकिन जेसे-जेसे झूठ ओर चोरों जसे व्यवहार की 
आवश्यकता कम होती गई बंसे-वेसे परिवर्तत का एक समुद्र-सा लहराता 
दिखाई दिया । यह एक मनोवेज्ञानिक परिवर्तन था, ऐसा मालम होता 
था जंसे मनोवेज्ञानिक विइलेषण करने वाले किसी विशेषज्ञ ने रोगी के 
अतोत में गहरा उतर कर उसकी कमियों के उद्गस का पता रूगा लिया 
हो और उन्हें उसकी दृष्टि के सामने ला-खड़ाकर उसके मन पर से उनका 
बोझ उतार दिया हो । 

इसके अछावा हममें एक मनोवेज्ञानिक प्रतिक्रिया भी हुई। 
जिस विदेशी शासन ने हमारा पतन ओर अपमान किया था उसके सामने 
इतने दिनों तक घुटने टेके रखने के कारण हमें लज्जा आई और यह इच्छा 
उत्पन्न हुई कि अब चाहे कुछ भो हो, हम उसके आगे सिर नहीं झुकायेंगे । 
जितना सच हम पहले बोलते थे शायद उससे अधिक सच बोलना हमें 
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नहीं आया, किन्तु गांधीजो कट्टर सत्य के प्रतीक बने सदा हमें सहारा देते 
रहे और लज्जित कर-करके हममें सत्य बोलने की आदत डालते रहे + 


है 

सत्य क्या हैं ! 

सत्य क्या हे ? में इसको परिभाषा ठीक-ठोक नहीं जानता । 
शायद सत्य एक तुलनात्मक वस्तु हे और सम्पूर्ण सत्य हमारी पहुंच से 
बाहर है । सत्य के सम्बन्ध में अलग-अलग लोगों की अलग-अलग धारणाएं 
हो सकती हैं और प्रत्येक व्यक्ति पर उसकौ अपनी पृष्ठभूमि, अपनी शिक्षा 
और अपनी भावनाओं का गहरा प्रभाव पड़ता हें। यही बात गांधीजी 
के साथ थी । फिर भी जहां तक किसी एक व्यक्ति का सवाल है, कम-से- 
कम उस के लिए सत्य वही हे, जिसका वह स्वयं अनुभव करता है और 
जिसे वह जानता है कि यह सच है । इस परिभाषा के अनुसार मेरी समझ 
में शायद ही कोई आदमी सत्य का इतना पालन करता हो जितना गांधीजी 
करते हें । राजनीतिज्ञ के लिए सत्य एक खतरनाक गुण हू, क्योंकि 
वह अपने मन की सारी बातें बता देता हे और जनता को उसके बदलते 
हुए रूप तक दिखा देता हे । 

गांधोजी ने भारत के लाखों व्यक्तियों को भिन्न-भिन्न सोमा तक 
प्रभावित किया ॥ कुछ लोगों ने अपने जीवन की सारी रूपरेखा ही बदल 
डाली ओर कुछ लोगों पर उनका केवल आंशिक प्रभाव पड़ा । कुछ लोग 
ऐसे भी थे जिनपर से उनका प्रभाव जाता रहा, किन्तु ऐसा पूर्ण रूप से 
नहीं हुआ, क्‍योंकि उनके प्रभाव के कुछ अंद को पुरी तरह से मिटाना सम्भव 
नहीं हो सका । जुदा-जुदा लोगों पर जुदा-जुदा तरह की प्रतिक्षिय्रा हुई 
ओर प्रत्येक व्यक्ति इस प्रइन का अपना अलरूग-अलर्ग उत्तर देता था ६ 
कुछ लोग तो करोब-करीब आल्सीबियाडिज* के हो दाब्दों में कहते थे--- 
“इसके अलावा जब कभी हस किसी और को कुछ कहते सुनते हैं तो उसकी 


*एथेन्स का जनरल और राजनेता । 
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बाते चाहे कितनी भी जोशीली क्‍यों न हों, हम इस बात की रत्तो भर भी 
परवा नहीं करते कि वह क्‍या कह रहा है, किन्तु जब हम आपको सुनते हें 
या किसी ओर को आपको बातों को दोहराते सुनते हे तो चाहे वह उनका 
कितनी हो बुरी तरह से वर्णन क्यों न करता हो और उसको सुनने वाला 
चाहे पुरुष हो, चाहे स्त्री, चाहे बाूक, हम बिलकुल स्तम्भित और विमुग्ध 
हो जाते हें । और, महाद्ययो, जहां तक मेरा प्रइन है, अगर मुझे यह भय 
न हो कि आप कहेंगे कि में बिलकुल मुग्ध हो गया हूं तो में शपथ लेकर कह 
सकता हूं कि उनके दाब्दों का मुझ्पर कितना अद्वितीय प्रभाव पड़ा ओर 
अब भी पड़ता हे । जबतक में उनका बोलना सुनता रहता हूं मुझमें एक 
पवित्र रोष भरा रहता हे जो कि किसी भो कोरोबट” से ब्रा होता है और 
मेरा हृदय उछलता रहता है ओर मेरी आंखों से आंसू बहते रहते हें-- 
और यह दशा मेरी ही नहीं, बल्कि और बहुत-से लोगों को भी होती है । 

/हां, मेने पेरिक्लीज़ञ| और इसरे सभी बड़े वकक्‍ताओं को सुना हें 
और में समझा करता था कि वे बड़े ही जोशीले वक्‍ता हें, किन्तु उनका 
मुझपर कभी ऐसा प्रभाव नहीं पड़ा, उन्होंने कभी मेरी आत्मा में उथल- 
पुथल नहीं मचाई और उन्हें सुनने के बाद में सदा यही अनुभव करता रहा 
कि में नीचों से भी नोच हूं; कितु इन दिनों मरियाज्ञ को सुनने के बाद 
मुझे अक्सर ऐसा लगता रहा हे जेसे अब भविष्य में मेरे लिए इस तरह का 
जीवन बिंताना बिलकुल असम्भव हे । 

“और एक बात ऐसी हे जो मेंने किसो और के साथ कभी अनुभव 
नहीं की और जिसे आप मुझमें भी पाने की आज्ञा नहीं कर सकते--वह हैं 
लज्जा की भावना | इस संसार में सुकरात की ही एक ऐसी हस्ती हे 
जो मुझे लज्जित कर सकती हूँ । चूंकि उससे बचने का कोई रास्ता नहीं, 


*एक मग्रीक देवी की सेविका, जो माना जाता है कि, अपनी देवी 
के साथ भयंकर मुद्रात्रों के नृत्य करती जाती थी । 


+एथेन्स का राजनेता और विख्यात वक्‍ता । 


१८ 


इसलिए म॑ सोच लेता हूं कि वह मुझे जो करने को कहता हूँ उसे मुझे कर 
लेना चाहिए । इतने पर भी जसे ही मे उसकी आंखों से ओझल होता 
हूँ मुसे इस बात को बिलकुल चिन्ता नहों रह जाती कि में जनसाधारण 
में मिले रहने के लिए क्‍या कर रहा हूं । इसलिए में एक भागे हुए गुलाम 
की तरह तेजी से निकल जाता हूं ओर जितनी दूर तक उससे बच सकता 
हैं बचता हूं। जब उससे फिर कभो मुलाकात होती है तो मुझे वे सब 
बातें याद आती हैं जो मुझे पहले अंगीकार करनो पड़ी थों और स्बभावतः 
मुझे लज्जा आती है । 

“मुझे तो सांप से भी ज्यादा विषेले जानवर ने डसा हैँ । सच 
पुछिए तो मुझे जो डंक लगा हे वह सबसे अधिक कष्टदायक हे । मेरा हृदय 
डसा गया है या यों कहिये कि मेरा मस्तिष्क डसा गया हे या आप जो कहना 


चाहें वही सही ।* 


किसानों का सहयोग 

गांधीजी ने कांग्रेस में घुसते ही फोरन उसके विधान में पूर्ण परि- 
वर्तन कर दिया । उन्होंने उसे प्रजावादी और साधारण जनता की संस्था 
बना दिया। प्रजाबादी तो वह पहले भी थी, किन्तु अभी तक उसका 
मताधिकार सीमित था और वह उच्च वर्ग के लोगों तक ही परिमित थी ॥ 
कितु अब उसमें धड़ाधड़ किसान प्रवेश करने रंगे और अपने नए रूप में 
वह एक महान ग्रामीण संस्था जंसी दिखाई देने लगी, जिसमें मध्यस वर्ग 
के लोगों की बहुलता थी । कांग्रेस का यह ग्रामीण रूप अभी ओर भी विकास 
पाने वाला था। उसमें ओद्योगिक मजदूर भी आने लगें--अपनो पृथक 
संगठित हेसियत में नहीं, बल्कि व्यक्तिगत रूप में । 

कर्म इस संस्था का आधार और उह्देदय माना गया--वह कर्म 
जो शांतिपुर्ण युक्तियों पर आधारित होता हे । अब तक कांग्रेस के सामने 


*प्लेटो की पंचवार्त्ता (फ़ाइव डाइलोग्स श्राव प्लेटो) 
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केवल दो ही विकल्प रहे थे--कोरी बातचीत करना और प्रस्ताव पास 
करना या फिर आतंककारो कारंबाई करना । अब ये दोनों बातें हटा 
दी गईं । आतंकवाद की तो विशेष रूप से निन्‍दा की गई और वह कांग्रेस 
की आधारभूत नीति के बिलकुल प्रतिकूल माना गया । कार्य की एक नई 
प्रणाली निकाली गई, जो थी तो पूर्णतः शांतिपुर्ण, किन्तु जिसमें अन्याय 
के सामने सिर न झुकाने और, फलतः:, उसमें निहित पीड़ा और कष्ट को 
स्वेच्छा से स्वीकार करने का आदेश था । गांधीजी एक बड़े ही विलक्षण 
ढंग के शांतिवादी थे, क्योंकि वह विस्फोटक स्फति से परिपुर्ण कमंशील 
व्यक्ति थे। वह भाग्य या किसी भी ऐसे तत्त्व के सामने जिसे वह ब्रा समझते 
थे सिर नहीं झुकाते थे । उनमें अपार विरोध-शक्षित थी, यद्यपि वह शक्ति 
शांत और विनम्र थी। गांधीजी के कर्म की पुकार दुहेरी थो--एक तो 
विदेशी शासन को चुनौती देने व उसका विरोध करने को, ओर दूसरी 
स्वयं अपने देश की सामाजिक ब्राहयों से संघर्ष करने की । देश की 
स्वाधीनता और शांतिपूर्ण कार्य -प्रणाली के आधारभूत लक्ष्य के अतिरिक्त 
कांग्रेस के दो ओर भी मुल्य उद्देश्य थे--एक राष्ट्रीय एकता, जिसमें 
अल्पसंख्यकों की समस्या का समाधान निहित था और दूसरा दलित जातियों 
का उत्थान तथा अस्पृश्यता के अभिशाप का निराकरण । 


उपाधियां ओर नरेश 

गांधोजी ने देखा कि ब्रिटिश राज्य मुख्यतः इन आधारों पर खड़ा 
हु--भय, मर्यादा, जनता का इच्छित या अनिच्छित सहयोग और कुछ 
ऐसे लोग, जिनका स्वार्थ ब्रिटिश राज के साथ बंधा हुआ था । अतः उन्होंने 
इन्हीं जड़ों पर आघात करना आरम्भ किया। उन्होंने कहा, “उपाधियों 
का बहिष्कार करो ।/ और गो कि बहुत ही कमर उपाधिधारियों ने उनकी 
बात मानी तो भी अंग्रेजों द्वारा दी जानेबाली उपाधियों पर से लोगों की 
आस्था हट गई ओर वे अपमान के चिह्न माने जाने लगे । जीवन की 
सार्थकता के नये-नये मान स्थापित होने लगे और वाइसराय के दरबार 
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ओर नरेशों की जो श्ञान-शौकत लोगों को इतना प्रभावित करती थी, 
बह चारों ओर जनता की गरोबो ओर मुसीबतों से घिरो होने के कारण 
'एकाएक बहुत ही हास्यास्पद, भद्दी और रलूज्जाजनक मालम देने रूगी । 
धनी लोगों में अब अपने धन का भिथ्या प्रदर्शन करने की उतनी उत्सुकता 
'नहीं दिखाई देती थी और कम-से-कम दिखावे के लिए तो उन्होंने सरल 
जीवन को अपना लिया। पोशाक में तो वे साधारण जनता से प्रायः 
अभिन्न हो गये । 

कांग्रेस के जो पुराने नेता एक बिलकुल ही और तरह की व ज्यादा 
आरामतलब परम्परा में पले थे, उन्होंने ये नई शर्तें आसानो से नहीं अपनाई 
और उन्हें जनता की भीड़ को देखकर चिन्ता हुई । फिर भी सारे देश को 
अपने प्रवाह में बहा लेजानंवाली नई विचारधारा की लहर इतनो तोीत्र 
थी कि उसका कुछ प्रभाव उनपर भी पड़ा । कुछ छोगों ने उधर से मुंह 
भी सोड़ लिया और उनमें से एक मुहम्मदअली जिन्ना थे। उन्होंने कांग्रेस 
को छोड़ दिया--इसलिए नहीं कि उनका हिटू-मुस्लिम प्रहन पर कांग्रेस 
से कोई मतभेद हो गया था, बल्कि इसलिए कि वह अपने को इस नई और 
अधिक उन्नत विचारधारा के अनुकूल नहीं बना पाये । इससे भी अधिक 
'इस कारण से कि उन्हें बेढंगे कपड़े पहने हुए हिन्दुस्तानी बोलने वाले लोगों 
का इस प्रकार झुंड-के-झुंड कांग्रेस में घुसना अच्छा नहीं लगा । उनकी 
समझ में राजनीति एक उच्च कोटि को वस्तु थी और धारा-सभाओं या 
कमेटी के कमरों के लिए अधिक उपयुक्‍त थी । कुछ वर्ष तक वह अपने 
को बिलकुल अलग समझते रहे ओर उन्होंने सदा के लिए भारत छोड़कर 
चले जाने का भी निश्चय कर लिया । वह इंग्लेण्ड में जा बसे और वहां 
'कई साल तक रहे । 

कहा जाता हैँ, ओर में समझता हूं कि ठीक ही कहा जाता है, कि 
भारतवासियों का स्वभाव प्रधानतः शांत हैं। शह्यर जीवन के प्रति 
'पुरानी जाति के लोगों की मनोवृत्ति ऐसी ही हो जाती हे और बहुत दिनों 
से चली आई आध्यात्मिक परम्परा का भी कुछ ऐसा ही परिणाम होता है । 
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फिर भी गांधीजो भारत के एक आदशों प्रतिनिधि होते हुए भी, शांतिवाद 
के पुरे प्रतिवाद हे । उनमें गजब को स्फूति और कर्मंण्यता है, वह अपने 
को ही नहीं, बल्कि दूसरों को भी खदेड़ते रहते हे । भारतवासियों की 
धामिक परम्परा से युद्ध करने और उसे बदलने के लिए जितना श्रम गांधी- 
जी ने किया हे उतना मेरी जान में किसी और ने नहीं किया । 

उन्होंने हमें गांवों में भेजा और भारत के देहात नए कर्मे-सिद्धांत 
के अनगिनत संदेशवाहकों के कार्य-कलाप से गूंज उठे । किसानों की आंखें 
खुल गई ओर वे आलस्य को तिलांजलि दे बाहर निकलने लगे । हमपर 
कुछ ओर ही तरह का प्रभाव पड़ा गोकि वह भी उतना ही गहरा और 
व्यापक था । हमने, मानो अपने जीवन में पहली बार, गांववालों को पास 
से देखा कि मिट्टी की झोपड़ियों में सदा भूख को काली छाया उनका पीछा 
किस तरह किये रहती है । हमें अपने देश की आथिक स्थिति का ज्ञान 
पुस्तकों और विद्वतापूर्ण भाषणों से भी अधिक इन दौरों से हुआ। इस 
प्रकार हमें जो भावकतापूर्ण अनुभूति हुई वह दिन-पर-दिन बढ़ती और 
पुष्ट होती गई और उसके बाद हमारे लिए अपने पुराने ढंग के जोवन 
या उसके पुराने स्तर पर जाने का कोई प्रइन नहीं रह गया, चाहे उसके 
पदचात हमारे विचारों में कितना ही परिवर्तन क्‍यों न होता । 

आर्थिक, सामाजिक ओर दूसरे मामलों में गांधोजी के विचार 
बड़े उग्र थे, कितु उन्होंने कांग्रेस पर अपने सारे विचार लादने नहीं चाहे, 
यद्यपि वे उन्हें विकसित करते रहे और ऐसा करते समय कभी-कभी अपने 
लेखों द्वारा उनमें परिवर्तन भी करते गये । फिर भी अपने कुछ विचारों 
को उन्होंने कांग्रेस में अवइय घुसाना चाहा । इस दिद्ञा में उन्होंने बड़ी 
सावधानो से कदम बढ़ाया, क्योंकि वे अपने साथ-साथ जनता को भी 
ले चलना चाहते थे। कभी-कभी वे इतने आगे बढ़ जाते थे कि कांग्रेस 
वहां तक नहीं पहुंच पाती थो और इसलिए उन्हें पीछे लोटना पड़ता था ॥ 
उनके विचारों को पुर्ण रूप से बहुत ही कम लोग मानते थे और कुछ लोग 
तो उनके आधारभूत दृष्टिकोण से असहमत भी थे। कितु तत्कालीन 
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परिस्थितियों के अनुकूल बने रहने के लिए उनके विचार जिस संशोधित 
रूप में कांग्रेस के सामने आते थे उसे बहुत-से लोग स्वीकार कर लेते थे । 
दो बातों में उनके विचारों की पृष्ठभूमि का एक अनिश्चित कितु पर्याप्त 
प्रभाव पड़ता था । हर बात की असली कसौटी यह थी कि उससे जनता 
को कितना लाभ पहुंचता हें । साधन को सदा महत्त्व दिया जाता था 
और साध्य चाहे कितना ही ठीक क्‍यों न हो, साधन की अवहेलना नहों की 
जाती थी; क्योंकि साधन ही साध्य को संचालित और परिवर्तित करता था । 


हिन्दू धर्म 

गांधीजी प्रधानतः एक धार्मिक व्यक्ति थे। उनके अंग-अंग में 
'हृदुत्व भरा हुआ था । फिर भी उनकी धामिक विचारधारा का किसी 
बत या रीति-रिवाज से सम्बन्ध नहीं था । उसका आधारभूत सम्बन्ध 
उनके नतिक नियम में दृढ़ विश्वास से था, जिसे वह सत्य या प्रेम का नियम 
कहते हे । उनकी दृष्टि में सत्य और अहिसा एक ही वस्तु हु या एक ही 

*जनवरी, १९२८, में गांधीजी ने 'फंडरेशन आव इन्टरनेशनल 
फेलोशिप्स' (अन्तर्राष्ट्रीय मेत्री' संघ) के समक्ष कहा था-- “बहुत दिनों 
के अध्ययन और अनुभव के बाद में इन निष्कर्षों पर पहुंचा हूं (१) सभी 
धर्म सत्य होते हें, (२) सभी धर्मों में कोई-न-कोई भूल या कमी' अभ्रवश्य 
होती है, (३) सभी धर्म मेरे लिए लगभग उतने ही प्यारे हैं जितना मेरा 
अपना हिंदू धर्म । दूसरे धामिक विश्वासों के लिए भी मेरे मन में उतना 
ही सम्मान है, जितना अपने धामिक विश्वास के लिए । इसलिए धम्म- 
परिवर्तन की कल्पना असम्भव हे। औरों के लिए हमारी' प्रार्थना यह 
कभी नहीं होनी' चाहिए कि हे प्रभु, जो प्रकाश तुने हमें दिखाया है वही उन्हें 
भी दिखा, बल्कि हमारी प्रार्थना यह होनी चाहिए कि हे प्रभु, उन्हें अपने 
उच्चतम विकास के लिए जितने भी प्रकाश और सत्य की आवश्यकता है 
वह सब तू उन्हें द॑ ।” 
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वस्तु के दो पहल हैं, इसीलिए वे इन शब्दों का एक-दूसरे के लिए प्रयोग 
करते रहते हे । 

चंकि गांधीजी हिंदू धर्म की आत्मा को समझने का दावा करते 
हैँ, इसलिए वे उन सब बातों को अस्वीकार कर देते हे जो उनकी हिंदू धर्म 
को आदर्शंँवादो व्याख्या से मेल नहीं खातों । इन्हें वे क्षेपत या बाद की 
बढ़ाई हुई बातें कहकर पुकारते हे । उन्होंने कहा है--“में किसी भो ऐसे 
पुराने विश्वास या प्रचलन का गुलाम बनने से इन्कार करता हूं जिसे में 
समझ नहीं सकता या जिसका में नेतिक आधार पर समर्थन नहीं कर सकता ।” 
इसलिए व्यवहार में गांधोजी अपने चुने हुए मार्ग का अनुसरण करने, अपने 
को परिवर्तित कर परिस्थिति के अनुकूल बनाने और अपने जीवन तथा 
कर्म सम्बन्धी अध्यात्म का विकास करने में पूर्ण स्वतंत्रता से काम लेते हे । 

ऐसा करते हुए यदि उन्हें किसी बात का ध्यान रहता है तो केवल 
नैतिक नियम का, जैसा कि वह उनकी समझ में होना चाहिए । इस अध्यात्म 
को शुद्धता-अशुद्धता पर विवाद हो सकता है, कितु वह सभी बातों को-- 
विशेषतः अपने को--एक ही आधारभूत मापदंड से नापने पर जोर देते 
हैं । इसके फलस्वरूप साधारण व्यक्ति के लिए राजनीति और जीवन 
के अन्य क्षेत्रों में कठिनाई और अक्सर श्रम उत्पन्न हो जाता है । कितु 
कठिनाइयां उन्हें अपने चुने हुए सीधे मार्ग पर चलने से विचलित नहीं 
करतीं, यद्यपि कुछ सीमा तक वह अपने को सदा परिवतंनशील परिस्थिति 
के अनुकूल बनाते रहते हें । वह दूसरों के लिए जो कुछ भी सुधार बताते 
हूँ या वह दूसरों को जो कुछ भी सलाह देते है उसका फौरन अपनेआप पर 
अ्रयोग करते हे । वह सदा अपने से ही आरम्भ करते हे और उनके वचन 
ओर कर्म सदा एक-दूसरे के अनुकूल होते हें । यही कारण है कि कभी उनकी 
समग्रता नष्ट नहीं होती और उनके जीवन तथा कार्य में सदा अभिन्नता 
रहती है । अपनी असफलताओं तक में बह उन्नति की ही ओर बढ़ते 
दिखाई देते हूँ । 

जिस भारत को वह अपनी इच्छा ओर आदर्श के अनुकूल बनाना 


श्ढें 


चाहते हे उसके सम्बन्ध में उनको भावनाएं कया हें ? उन्होंने कहा हे-- 
“में एक ऐसे भारत के लिए प्रयत्न करना चाहता हूं, जिसमें निर्धेन-से- 
निर्धन व्यक्ति भी यह अनुभव कर सकेंगे कि यह उनका अपना देश हें, 
जिसके निर्माण में उनकी भी सुनी जायगी, जिसमें ऊंच-नीच का भेदभाव 
नहीं होगा, जिसमें सभी जातियां पूर्ण सामंजस्य के साथ जीवनयापन 
करेंगी । ऐसे भारत में छुआछत और मादक पदार्थों का शाप नहीं होगा, 
स्त्रियों को पुरूषों के ही समान अधिकार मिलेंगे. . . यह है वह भारत जिसके 
में स्वप्न देखा करता हूं ।” 

गांधीजी को हिंदू जाति में जन्म लेने का गये था। उन्होंने हिंदू 
धर्म को एक प्रकार का विश्वव्यापक रूप देना चाहा और सत्य को सीमा 
में सभी प्रकार के धर्मों को सम्मिलित कर लिया। उन्होंने अपने 
पूर्वजों से पाई हुई सांस्कृतिक सम्पत्ति को संकुचित करना नहीं चाहा। 
उन्होंने लिखा है--“भारतीय संस्कृति म तो पूर्ण रूप से हिंदू है, न मुस्लिम, 
न कोई और । वह इन सबका मेल हे ।” उन्होंने यह भी कहा, “में 
चाहता हूं कि सभी देशों की संस्कृतियां मेरे घर के पास जितनी भी संभव 
हो उतनी स्वतंत्रता के साथ उड़तो रहें, कितु में इस बात के लिए तेयार 
नहीं कि उनमें से कोई मुझे उड़ा लेजाय । में दूसरों के घर में बिना अधि- 
कार प्रवेश करनेवाले व्यक्ति या भिखारी या दास के रूप में रहने को 
तेयार नहीं ।” आधुनिक विचारधाराओं में पड़कर गांधीजी ने कभी भी 
अपनी जड़ों को हिलने नहीं दिया और उन्हें मजबूती के साथ पकड़े रखा । 


आत्मिक एकता 

इसलिए उन्होंने लोगों की आत्मिक एकता को पुनः स्थापित 
करने, पश्चिमी रंग में रंगे हुए उच्च स्तर के लोगों और जनता के बीच की 
दीवार को गिराने, पुरानी जड़ों के सजीव तत्त्वों को ढूंढ़कर उन्हें शक्ति- 
शाली बनाने ओर जनता को उसकी मूर्छा तथा अवरुद्ध अवस्था से निकारू 
कर कर्ंठ बनाने का कार्य आरम्भ किया । उनके एकमुखी मार्ग और 
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बहिमुंखोी स्वभाव को देखकर लोगों को जो खास धारणा होती थी वह 
यह थी कि उन्होंने अपने को जनता में लीन कर दिया है, उसकी आत्मा के 
साथ अपनी आत्मा को मिला दिया हे ओर केवल भारत ही नहीं, बल्कि 
समस्त संसार के असहायों और निर्धनों के साथ तादात्म्य को उनमें एक 
आइचयेंजनक भावना हे। पददलितों के उत्थान की उनमें जो उत्कठ 
अभिलाषा थो उसके सामने उनके लिए धर्म तक गोण बन जाता था। 
“जिस देश के लोग अधभूरले हों उसका न कोई धर्म हो सकता है, न कोई 
कला, न कोई संगठन ।” “जो भी चीज भूखों मरती हुई लाखों जनता के 
लिए उपयोगी हो सकती हे, वहो मेरी दृष्टि में सुन्दर हैँ । उन्हें हमें पहले 
जीवन की सबसे आवश्यक चीजें देनी चाहिएं, फिर तो जीवन को सब 
शोभाएं और अलंकार बाद में आ ही जायंगे।”. . .में ऐसी कला और ऐसा 
साहित्य चाहता हूं जो लाखों से बोल सके ।” ये लाखों असहाय और 
अभागे सदा उनके मस्तक में चक्कर काटते रहते थे और ऐसा रूगता 
था जैसे उनकी सारी विचारधारा उन्हीं के चारों ओर घमतो रहती हे | 
“लाखों के सामने दो ही विकल्प हें--या तो निरन्तर चोकीदारो या 
चिरनिद्रा ।” वह कहते थे कि मेरी आकांक्षा “हर आंख से हर आंसू को 
पोंछ डालना हैं ।” 

इसमें कोई ताज्जुब नहीं कि इस आइचरयंजनक जीवनो-शक्तिवाले 
व्यक्ति ने, जो आत्म-विश्वास और असाधारण ढंग के बल से ओतप्रोत था, 
और जो प्रत्येक व्यक्ति की समानता तथा स्वाधीनता का हामी था ओर 
जो इन सब बातों को निर्धन-से-निर्धन व्यक्ति की वृष्टि से देखता था, भारत 
के जनसाधारण को मुग्ध कर लिया और उन्हें एक चुम्बक की तरह अपनी 
ओर खींच लिया । लोगों को ऐसा लूगता था जैसे यह व्यक्ति भूत और 
भविष्य को जोड़नेवाली एक कड़ी हें और उसने नीरस वत्तंमान को भावी 
जीवन और आज्ञाओं तक पहुंचने की सीढ़ी बना दिया है । ऐसा केवल 
जनता को ही नहीं लगा, बल्कि सुशिक्षित विद्वानों और दूसरे लोगों को 
भी अनुभव होता था--यद्यपि उनके चित्त सदा चिता और भ्रम से भरे 
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रहते थे और उन्हें जन्म-जन्मांतर से चलो आईं परम्पराओं को छोड़ना 
अधिक कठिन था। इस प्रकार उन्होंने केवल अपने अनुयायियों में ही 
नहीं, बल्कि अपने विरोधियों और उन तटस्थ लोगों में भी, जो यह निइचय 
ही नहों कर पाते थे कि उन्हें क्या सोचना और क्‍या करना हे, एक जबरदस्त 
सनोवेज्ञानिक क्रांति उत्पन्न कर दी । 

कांग्रेस पर गांधीजी का प्रभुत्व था और वह एक विचित्र प्रकार 
का प्रभुत्व था, क्‍योंकि कांग्रेस एक क्रियाशील, विद्रोही और बहिमुखो 
संस्था थी, जिसमें जुदे-जदे सत के लोग थे और जिसे इधर या उधर ले 
जाना आसान नहीं था। अक्सर गांधीजी दूसरों को इच्छाएं पूरो करने 
के लिए अपना आग्रह कम कर देते थे, और कभी-कभी तो प्रतिकूल निर्णय 
भी स्वीकार कर लेते थे । किसी-किसी महत्त्वपूर्ण विषय पर वे टस-से-सस 
नहीं होते थे और अक्सर उनमें ओर कांग्रेस में मतभेद हो जाता था। 
फिर भी वे सदा भारत की स्वतंत्रता और संघर्षशील राष्ट्रीयता के प्रतीक 
थे ओर जो लोग मातृभूमि को दास बनाये रखने को चेष्टा करते थे उनके 
वे कट्टर विरोधी थे । इसी प्रतीक के रूप में जनता दूसरो बातों में असहमत 
होती हुई भी उन्हें घेरे रहती थी और उनका नेतृत्व स्वीकार करती थो। 
जब कोई क़ियात्मक संघर्ष नहीं चलता होता था तब तो कभी-कभी लोग 
उनका नेतृत्व स्वीकार नहीं करते थे, कितु जब संघर्ष अनिवाय हो जाता 
था तब सबसे अधिक महत्ता उन्हें ही दी जाने लगती थी ओर अन्य बातें 
गौण बन जाती थीं। 


जन-आंदोलन 

स्मरण रहे कि भारत का राष्ट्रीय आंदोलन, अन्य सभी राष्ट्रीय 
आंदोलनों की भांति, धनिक वर्ग का आंदोलन था। वह उचन्नति के एक, 
स्वाभाविक और ऐतिहासिक क्रम का ज्ोतत था और उसे मजदूर-बर्गे 
का आंदोलन कहना या इस नाम से उसकी आलोचना करना ठोक नहीं । 
गांधीजी इस आंदोलन का और उससे संबंधित भारतीय जनता का बड़े 
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ही उत्तम प्रकार से प्रतिनिधित्व करते थे और इस दृष्टिकोण से वह जन- 
साधारण की आवाज बन गये थे। वह सदा अपने को राष्ट्रीय विचार- 
धारा की सीमा के भीतर रख कर हो कार्य किया करते थे, कितु जो आग 
उनके अन्तरतम में हर समय जलती रहती थी वह थी जनता को ऊंचा 
उठाने की आकांक्षा । इस दृष्टि से वह सदा राष्ट्रीय आंदोलन से आगे 
रहे ओर उसे उन्होंने धीरे-धीरे--स्वयं उसीकी विचारधारा की सीसा के 
भीतर--इस नई दिश्या में मोड़ा । अकेले भारत ही नहीं, बल्कि समस्त 
संसार को आर्थिक घटनाओं ने बड़े जोरों से भारतीय राष्ट्रीयता को महत्त्व- 
पूर्ण सामाजिक सुधारों की ओर ढकेला और आज वह एक नई सामाजिक 
विचारधारा के तट पर कुछ-कुछ अनिद्चिचत-सी खड़ी हें । 


कितु गांधीजी ने भारत और भारतीय जनता को जो कुछ मुख्य 
रूप से दिया बह कांग्रेस के जरिये शक्तिशाली आंदोलन चलाकर ही दिया । 
देशव्यापी कारंवाई द्वारा उन्होंने लाखों को नए सांचे में ढालना चाहा और 
इस कार्य में उन्हें बड़ी सफलता मिली । उन्होंने पतित, कायर और निराश 
जनता को, जिसे अपनी-अपनी स्वार्थं-सिद्धि के लिए सभी प्रमुख दल पीड़ित 
और पददलित करते आये थे और जिनमें विरोध की शक्ति ही नहीं रह 
गई थी, ऐसा बना दिया जिसमें आत्म-सम्मान की भावना जाग उठो, 
जिसे अपने पर भरोसा होने लगा, जो अत्याचार का विरोध करने लगी 
ओर जिसमें सिलकर काम करने तथा एक बड़े हित के लिए त्याग करने 
की सामर्थ्य आ गई । उन्होंने उसे इस योग्य बना दिया कि वह राजनंतिक 
और आर्थिक समस्याओं पर विचार कर सके, यहां तक कि गांव-गांव 
ओर बाजार-बाजार में इन नई विचारधाराओं और आशाओं की चर्चाएं 
होने लगीं । यह एक आदचर्यंजनक मनोबेज्ञानिक परिवर्तन था। इसके 
लिए समय भी अनुकूल था ओर परिस्थितियों तथा विश्व को घटनाओं 
ने इस परिवर्तन को लाने में योग दिया | कितु परिस्थितियों से लाभ 
उठाने के लिए एक महान नेता की आवश्यकता होतो हू । वह नेता हमें 
गांधी के रूप में सिला, जिसने हमें उन अनेक बंधनों से मुक्त कर दिया 
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जिन्होंने हमें जमड़ रखा था ओर हमारे मस्तिष्क को निरर्थक बना दिया 
था। भारतीय जनता के हृदय पर छा जाने वाली मुक्ति और हष॑ को 
उस महान्‌ अनुभति को हममें से जिन लोगों ने श्री महसूस किया वे उसे 
कदापि नहीं भूल सकते । गांधोजी ने भारत के उत्थान में एक बड़ा ही 
महत्त्वपूर्ण कांतिकारी भाग लिया, क्‍योंकि उन्हें पराधीन परिस्थितियों से 
अधिक-से-अधिक लाभ उठाना आता था ओर वे जनता के हृदय को छू 
सकते थे। इसके विपरोत बहुत-से अधिक उन्नत विचारवाले दल यों ही 
लटकते रह गये, क्योंकि वे अपने को परिस्थितियों के अनुकूल नहीं बना 
सके और इसलिए जनसाधारण में ठोस सहयोग को भावना जाग्रत नहीं 
कर सके । 


जनता का उत्थान 

यह बिलकुल सत्य हें कि राष्ट्रीय क्षेत्र के धरातलू पर कार्य करते 
समय गांधीजी वर्ग-संघर्ष के दृष्टिकोण से कुछ नहीं सोचते, बल्कि वर्गोय 
मतभेदों को दूर करने का ही प्रयत्न करते हैँ । कितु उन्होंने जो कुछ भी 
किया और जनता को सिखाया हें उससे सदा हो बड़ी जबरदस्त जन- 
जाग्रति हुई है और सामाजिक समस्याओं को महत्ता मिली हे। इसके 
अलावा उन्होंने जरूरत पड़ने पर कुछ विशेष वर्गों को नुकसान पहुंचाकर 
भो जनता को ऊपर उठाने पर बार-बार जो जोर दिया, उससे राष्ट्रीय 
आंदोलन में जन-पक्ष में एक जबरदस्त परिवर्तन हुआ । 

निश्चय हो गांधीजी के नेतृत्व में कांग्रेस साम्राज्यवाद के विरोध 
में एक संयुक्त मोच का काम करती रही हैं । 

गांधोजी ओर कांग्रेस का मूल्य उनके द्वारा अपनाई जाने वाली 
नीतियों और किये जाने वाले कार्य के आधार पर ही आंका जाना चाहिए । 
कितु इसमें व्यक्तित्व काम करता हैँ और इन नीतियों तथा कामों को 
अपने रंग में रंग देता हें । जहां तक गांधीजी जेसे अत्यन्त विशिष्ट व्यक्ति 
का सवाल है, उन्हें समझने और उनका मूल्य आंकने के लिए व्यक्तित्व का 
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प्रदन विशेष रूप से महत्त्वपूर्ण हो जाता हैँ। अंग्रेज पत्रकार श्री जाजें 
स्‍लोकम्ब ने, जिन्हें सावंजनिक क्षेत्र में कार्य करने वाले संसार भर के 
साधारण और असाधारण व्यक्तियों का अनुभव है, अपनी एक नई पुस्तक 
में गांधीजी का उल्लेख किया हे । वह प्रकरण रोचक ओर उद्धृत करने 
योग्य है । उसमें लिखा हँं--इतना ज्यादा ईमानदार ओर सच्चा आदमी 
मेने अपने जीवन में कभी नहीं देखा । आत्म-प्रशंसा, अहंकार, अवसर- 
वादिता और महत्त्वाकांक्षा की ओर उसका बहुत ही कम झुकाव हैं, यद्यपि 
ये बातें अधिक या कम सात्रा में इस संसार के अन्य सभी महान्‌ राजनंतिक 
व्यक्तियों में पाई जाती हैं ।--हमें किसी अंग्रेज पत्रकार के मत से अधिक 
प्रभावित होने की जरूरत नहीं और न किसी के हृदय की सचाई के बल 
पर उसकी अज्ुद्ध नोति या भ्रमपूर्ण विचारों का हो समर्थन किया जा 
सकता है; कितु स्थिति यह हे कि यही मत भारत के लाखों व्यक्तियों का 
है। जो दाब्द बिना सोचे-स्रमझे सभी साधारण राजनीतिज्ञों के लिए 
प्रयोग में लाये जाते हें, उन्हीं शब्दों में गांधीजी जेसे अनोखे और अद्वितीय 
व्यक्तित्व का उल्लेख करना एक बड़ी ही ऊपरो आलोचना हे। हम 
भारतीयों का गांधीजी से अक्सर मतभेद रहा है, अब भी कई बातों में हम 
उनसे सहमत नहीं होते ओर कभो-कभी पृथक मार्ग भी ग्रहण कर लेते हें, 
कितु उनके साथ और उनको अधोनता में रहकर एक महान हित के लिए 
कार्य करना हमारे जोवन का सबसे बड़ा सोभाग्य रहा हें । हमारे लिए 
वह भारत की आत्मा और मर्यादा के प्रतीक रहे हें, लाखों संतप्तों को 
अपने अनगिनत बोझों से मुक्त होने की लालसा की प्रतिम॒त्ति रहे हें और 
ब्रिटिश सरकार या किसी ओर के द्वारा उनका अपमान किया जाना मानो 
भारत और भारतीय जनता का अपमान रहा हे । 


विश्व-संघ 
गांधीजी ने हमारे राष्ट्रीय आंदोलन को एक नई दिज्ञा दिखाई 
जिससे हमारी निराशा और कटुता की भावनाएं कम हो गईं । ये भावनाएं 
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बिलकुल समाप्त तो नहीं हुईं, लेकिन मेरी जानकारी में ऐसा कोई दूसरा 
राष्ट्रीय आंदोलन नहीं जो घृणा से इतना मुक्त रहा हो जितना कि हमारा 
राष्ट्रीय आंदोलन रहा हूँ। गांधीजी कट्टर राष्ट्रवादी थे, पर साथ ही 
वह यह भी महसूस करते थे कि उन्हें भारत ही नहीं, बल्कि सारे संसार 
को संदेश देना हूँ । उन्हें विश्व-शांति की बड़ी उत्कट अभिलाषा थी। 
इसलिए, उनकी राष्ट्रीयता में एक प्रकार का अन्तर्राष्ट्रीय दृष्टिकोण था । 
वह राष्ट्रीयता आक्रमणकारी लालसा से पूरी तरह से मुक्त थी । भारत 
की स्वतंत्रता के आकांक्षो होने के कारण गांधीजी को यह विश्वास हो 
गया था कि एक-दूसरे पर निर्भर रहनेवाले राज्यों का विश्व-संघ ही एक- 
सात्र सच्चा उद्देश्य हे, चाहे वह कितना ही दूर क्‍यों न हो । उन्होंने कहा 
था--राष्ट्रीयता के सम्बन्ध में मेरा विचार यह हे कि मेरा देश स्वतंत्र 
हो जाय, लेकिन अगर जरूरत पड़े तो मानव-जाति को जीवित रखने के 
लिए वह सारा-का-सारा नष्ट हो जाय । इसमें जातीय घृणा को कोई स्थान 
नहीं । हमारी राष्ट्रीयता ऐसी ही होनी चाहिए ।” और--"में सारे 
विद्वव के दृष्टिकोण से सोचना चाहता हूं । मेरे देश-प्रेम में साधारण रूप 
से सारी मानव--जाति का हित सम्मिलित हैं। इसलिए भारत के प्रति 
मेरी सेवा में सानव-जाति की सेवा शामिल हैं। ... विद्व-राज्यों का 
लक्ष्य पृथक स्वतंत्रता नहीं, बल्कि स्वेच्छित अन्तर्‌-निर्भरता हे। संसार 
के उन्नत विचार वाले लोग आज एक-दूसरे से लड़ने वाले पूर्णतः स्वतंत्र 
राष्ट्रों की इच्छा नहों रखते, बल्कि मित्रतापूर्ण और एक-दूसरे पर निर्भर 
राज्यों का संघ चाहते हें । हो सकता हैँ कि इस आकांक्षा की पूति अभी 
दूर हो। में अपने देश के लिए कोई बहुत बड़ा दावा नहों करना चाहता, 
कितु स्वतंत्रता के बदले अन्तर्राष्ट्रीय अन्तर-निर्भरता का समर्थन करना 
मेरी समझ में कोई बड़ा अथवा असंभव कार्य नहीं। में चाहता हूं कि 
हममें पूर्ण रूप से स्वतंत्र होने की योग्यता तो हो, लेकिन उसको डोंग हांकने 
की नहीं।” 
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शद 


स्‌ः १९२१ का साल बड़ी हो तनातनी का साल था और अफसरों को 
ऋ्रेधित, परेशान और विचलित करने को बहुत-सो बातें हुईं । जो 
कुछ हो रहा था यह तो बुरा था ही, जो कुछ सोचा जा रहा था वह उससे 
भी बुरा था। मुझे एक उदाहरण याद है जिससे इस मानसिक उपद्रव का 
प्रमाण मिलता हे । मेरी बहन स्वरूप* की शादी के लिए १० मई, १६२१ 
की तारीख ते की गई थी । यह शादी इलाहाबाद में होने वाली थी और, 
जेसा कि ऐसे अवसरों पर हुआ करता है, उसकी ठीक-ठीक तारीख पत्रा से 
हिसाब रूगाकर निश्चित को गई थी और दिन भी शुभ छांटा गया था । 
गांधीजी ओर बहुत-से दूसरे प्रमुख कांग्रेसी, जिनमें अली बंधु भी शामिल 
थे, इस अवसर पर निमंत्रित किये गये थे ओर उनकी सुविधा के लिए 
उन्हीं दिनों कांग्रेस कार्यसमिति की एक बंठक भी इलाहाबाद में बुला 
ली गई थी। स्थानीय कांग्रेसियों ने बाहर से आने वाले प्रसिद्ध नेताओं 
की उपस्थिति से लाभ उठाना चाहा और बड़े पेमाने पर एक जिला कांफ़ेंस 
का आयोजन किया । उन्हें आशा थी कि आसपास के किसान उसमें भाग 
लेने के लिए बहुत बड़ी संख्या में आयंगे । 
इन राजनेतिक सभाओं की वजह से इलाहाबाद में बड़ी चहल- 
पहल और उत्तेजना फँली हुई थी । कुछ लोगों के स्नायु पर तो इसका 


अ्नननननिणणा धगीण 


*श्रीमती विजयलक्ष्मी पंडित. 
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उल्लेखनीय प्रभाव पड़ा । एक दिन मुझे अपने एक बेरिस्टर भित्र से 
पता चला कि अंग्रेज लोग बिलकुल घबरा गये हें और वे शहर में एक 
आकस्मिक उपद्रव की आहंका कर रहे हें। उन्हें अपने भारतीय नौकरों 
पर विद्वास नहीं होता था ओर वे अपनी जेबों में रिवाल्वर लिये फिरते 
थे। प्राइवेट तौर पर तो यहां तक कहा जाता था कि इलाहाबाद के 
किले को इस बात के लिए तेयार रखा गया है कि जरूरत पड़ने पर अंग्रेज 
लोग भागकर वहां चले जाय॑ । मुझे बड़ा ताज्जुब हुआ ओर में समझ नहीं 
सका कि किसी को इलाहाबाद ज॑ंसे सुप्त और शांत शहर में एकाएक उपद्रय 
की सम्भावना की कल्पना क्‍यों हुई और वह भी एक ऐसे समय में जबकि 
अहहिसा का देवदूत ही वहां आने वाला था ! कहा जाता था कि १० 
मई--जो कि संयोगवश मेरो बहन की ज्ञादी के लिए ते हुई थी--सन 
१८५७ में मेरठ में आरम्भ हुए गदर की वाषिक तिथि हे और वह इलाहा- 
बाद में मनाई जायेगी । 


धम पर जोर 


गांधीजी सदा राष्ट्रीय आंदोलन के धाभिक ओर आध्यात्मिक 
पहलू पर जोर दिया करते थे । उनका धर्म कोई कट्टरपंथी धर्म नहीं था, 
फिर भी उसमें जीवन के प्रति एक निश्चित धामिक दृष्टिकोण का निर्देश 
अवश्य था। इसका सारे आंदोलन पर बड़ा गहरा असर पड़ा और जहां 
तक जनता का सवाल हे उसने एक सजोव आंदोलन का रूप धारण कर 
लिया । स्वभावतः कांग्रेस के अधिकांश कार्यकर्त्ताओं ने अपने को अपने 
नेता के सांचे में ढालने की चेष्टा की ओर उनके शब्दों तक को दुहराया । 
फिर भी कार्यंसमिति में गांधीजी के मुख्य-मुख्य साथो--मेरे पिता, देशबंधु 
दास, लाला रहाजपतराय और दूसरे लोग--साधारण अर्थ में धाभिक 
पुरुष नहीं थे और वे राजनंतिक प्रइनों का राजनेंतिक धरातल पर ही 
विचार किया करते थे। अपने सार्वजनिक भाषणों में वे धर्म को नहीं 
लपेटते थे, कितु वे जो कुछ भी करते थे उसका जनता पर उनके द्वारा 
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उपस्थित किये गये निजो उदाहरण को तुलना में बहुत ही कम प्रभाव 
पड़ता था | यह संसार जिन चीजों फो बहुमल्य समझता हुँ उनमें से बहुतों 
का परित्याग करके उन्होंने सरल जीवन को अपनाया था । उनका यह कायें 
ही धर्म की निशानी माना जाता था ओर उससे पुनरुज्जीवन का वातावरण 
उपस्थित करने में सहायता मिलो । 

हिन्दुओं और सुसलमानों दोनों की ओर से राजनीति में इस प्रकार 
के घामिक तत्त्व का विकास होते देख मुझे दुःख हुआ करता था। मुझे 
यह बिलकुल पसंद नहीं था। मौलवी, मोलाना, स्वामी ओर ऐसे ही 
दूसरे लोग अपने सार्वजनिक भाषणों में जो कुछ कहा करते थे उसमें से 
अधिकांश मुझे बड़ा दुर्भाग्यपूर्ण प्रतीत होता था । उनका इतिहास, समाज- 
शास्त्र और अर्थशास्त्र सब कुछ मुझे गलत मालूम होता था ओर हर बात को 
घुमा-फिरा कर धर्म के रंग में रंगने का जो प्रयत्न किया जाता था उसके 
कारण साफ-साफ सोच सकना असम्भव हो जाता था। कभी-कभी तो 
गांधोजी के भी कुछ दाब्द मुझे बुरे लूगते थे, जेसे कि उनका बारबार 
रामराज का उल्लेख करना ओर कहना कि वह सुनहरा युग फिर 
आनेवाला हे। कितु मुझ में हस्तक्षेप करने को शक्ति नहीं थी ओर में 
यह सोचकर अपने मन को समझा लिया करता था कि गांधोजोी इन 
बब्दों का प्रयोग इसलिए करते हे कि जनता उन्हें अच्छी तरह से जानती 
और समझती हैं । जनता के हृदय तक पहुंचने को उनमें आइचयंजनक 
योग्यता थी । 

लेकिन में इन बातों की अधिक चिता नहीं किया करता था। 
मेरे पास अपना ही काम इतना ज्यादा कक और आंदोलन की उन्नति की इतनो 
चिता रहती थी कि इन छोटी-मोटी बातों की ओर ध्यान देने का समय 
ही नहीं मिलता था--उन दिनों में इन्हें छोटी बातें ही समझा करता था। 
हमारे बड़े आंदोलन में सभी तरह के लोग थे ओर जब तक हमारे कार्य को 
मुख्य दिशा ठोक थो तब तक छोटो-मोटी विपरोत धाराओं से कुछ बनता- 
बिगड़ता नहीं था । जहां तक स्वयं गांधीजी का प्रइन हे, उन्हें समझना 
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बड़ा कठिन था। कभी-कभो उनको भाषा आजकल के एक साधारण 
व्यक्ति के लिए प्रायः पूर्णतः अग्राह्म होती थी, कितु हम यह अनुभव करते थे 
कि हम उन्हें इतनी अच्छी तरह जानते हें कि इस बात को समझ सकते हूं 
कि वह एक महान्‌ व निराले पुरुष तथा कीत्तिवान्‌ नेता हें । इस प्रकार 
गांधोजी पर विव्वास कर हमने अपनी ओर से उन्हें, कम-से-कम उस समय 
के लिए सफ़ेद-स्याह करने का पुरा अधिकार दिया था । अक्सर हम उनकी 
कक और विचित्रताओं पर अपनेआप में बहस किया करते थे, और हंसी- 
हंसी में कहा करते थे कि स्वराज मिलने पर उनकी इन झकों को प्रोत्साहन 
नहीं मिलना चाहिए । 

फिर भी हम में से बहुत से लोग राजनतिक और दूसरे मामलों में 
उनसे इतने अधिक प्रभावित थे कि धामिक क्षेत्र में भी उस प्रभाव से 
पूरी तरह से बच नहीं सकते थे । जहां कि प्रत्यक्ष रूप से आक्रमण करने में 
सफलता नहीं मिल सकती थी वहां बहुत-सो परोक्ष युक्तियों से हमारी 
रक्षा-पंक्ति कमजोर बना दो गई थी। धरम के दिखावटी तरीके मुझे 
प्रभावित नहीं करते थे और तथाकथित धर्मात्माओं द्वारा जनता का शोषण 
मुझे बिलकुल पसन्द नहीं था, फिर भी में उसको ओर थोड़ा-बहुत झुक ही 
गया । धामिक प्रवृत्ति के जितना निकट में सन्‌ १६२१ में पहुंच गया 
था उतना अपने बचपन से लेकर तब तक कभी नहीं पहुंचा था । फिर भी 
में उसके बहुत निकट नहीं गया । 


नीतिपूर्ण राजनीति 

जो बात मुझे अच्छो लूगतो थी बह थो हमारे आंदोलन और 
सत्याग्रह की नेतिक दिशा । मेंने अहिसा के सिद्धांत की पुरी-पुरी अधीनता 
नहीं मानी और न उसे सदा के लिए स्वीकार ही किया, कितु में उसकी ओर 
दिन-पर-दिन अधिक आकर्षित होता गया ओर मेरे मन में यह विश्वास 
जड़ पकड़ता गया कि अपनी परिस्थिति, पृष्ठभूमि ओर परम्पराओं के 
कारण हम भारतीयों के लिए यहो ठीक नीति हे । राजनोति के आध्यात्मी- 
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करण का विचार मुझे बड़ा सुन्दर प्रतीत हुआ। यहां आध्यात्मीकरण 
से मेरा अभिप्राय उसके संकोर्ण धामिक अर्थ से नहीं हैं। एक योग्य 
साध्य तक पहुंचने के साधन भी योग्य होने चाहिए। यह बात एक 
श्रेष्ठ नेतिक सिद्धांत ही नहीं, बल्कि एक स्वस्थ व्यावहारिक राज- 
नीति मालूम पड़ती थी, क्योंकि जो साधन अच्छे नहीं होते वे अक्सर 
साध्य का ही अंत कर देते हें और उनसे नई समस्याएं तथा कठिनाइयां 
उठ खड़ी होती हें। और फिर, ऐसे साधनों को अंगीकार करना, जो 
कीचड़ में से होकर गुजरने के समान हूं, व्यक्ति या राष्ट्र के आत्मसम्मान 
के लिए बड़ा अशोभनीय और अपमान जनक मालम होता है । हम उसके 
दृषित प्रभाव से किस तरह बच सकते हें ? यदि हम झुक कर या रेंग 
कर चलते हैं तो हमारे लिए तेजी से और मर्य्यादा के साथ चलना कंसे 
सम्भव हो सकता हैं ? 

उस समय मेरे विचार ऐसे ही थे और असहयोग आंदोलन ने 
मुझे बे ही चोजें दीं जो में चाहता था--अर्थात्‌ राष्ट्रीय स्वतंत्रता का लक्ष्य 
और (जैसा कि में समझता था) पददलितों के शोषण का अंत । साथ ही 
उसने मुझे एक ऐसा साधन प्रदान किया जिससे मेरी नतिक जिज्ञासा शांत 
हो गई ओर मुझे एक व्यक्तिगत स्वतंत्रता की अनुभूति हुई । यह व्यक्तिगत 
संतोष इतना जबरदस्त था कि उसके सामने असफलता को सम्भावना 
तक नगण्य प्रतीत हुई, क्योंकि इस तरह की असफलता अस्थायी हो सकती 
थी। में भगवदगीता के दाशेनिक अंग को नहीं समझ पाता था ओर न 
उसकी ओर आऊक्ृष्ट ही होता था, कितु में उसके उन इलोकों को पढ़ना पसन्द 
करता था जो कि गांधीजी के आश्रम में सायंकालोन प्रार्थना में रोज़ पढ़े 
जाते थे और जिनमें बताया गया हे कि मनुष्य को अपने उद्देश्य में शांत, 
प्रसप्नचित्त और दृढ़ रहते हुए कत्तंव्य का पालन करते रहना चाहिए और 
उसके परिणाम को अधिक चिता नहों करनो चाहिए। चुंकि में स्वयं 
बहुत शांत और विरकक्‍त नहीं था, इसलिए में समझता हूं कि वह आदर 
मुझे श्रोर भो भाया । 
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थोड़ी घृणा 

सन्‌ १६२१ हमारे लिए एक अद्वितीय साल था। राष्ट्रीयता के 
साथ राजनीति का ओर धर्म के साथ रहस्पवाद और धा्भिक उन्माद का एक 
विचित्र सेल चल रहा था। इन सबकी जड़ में गांवों को अशांति और 
बड़े शहरों में निद्षित अवस्था से जागते हुए मजदूरों का आंदोलन था । 
राष्ट्रीयता और सारे देश में फंली हुई एक अनिश्चित कितु तोन्न आदशंवाद 
की लहर इन भिन्न-भिन्न--और कभी-कभी एक-दूसरे के विरोधी-- 
असंतुष्ट तत्त्वों को एक सृत्र में बांधने का प्रयत्न कर रही थी और इसमें 
उसे जबरदस्त कामयाबी भी हासिल हुई । इतने पर भो यह राष्ट्रीयता 
स्वयं एक मिश्चित प्रेरणा थी और उसमें तीन तरह को राष्ट्रीय धाराएं 
साफ-साफ बहती दिखाई दे रही थीं--एक हिन्दू राष्ट्रीयता, दूसरो मुस्लिम 
राष्ट्रीयता, जिसकी दृष्टि कुछ हरतक भारतीय सीमाओं के उस पार लगी 
हुई थी और तीसरी भारतोय राष्ट्रीयता, जो उस समय को विचारधारा 
के अधिक अनुकूल थी । कुछ समय के लिए तो वे सब एक दूसरे में सिल गई 
थीं और साथ-साथ ज्ञोर रूगा रही थीं। सब जगह 'हिन्दू-मुसलमान को 
जय' सुनाई देती थी । यह एक अद्भत बात थी कि गांधीजी ने मानो सभी 
श्रेणियों और समृहों के लोगों पर एक मंत्र-सा डाल दिया था ओर उन्हें 
'एक ही दिद्या में आगे बढ़ने के लिए संघर्ष करती हुई एक सामूहिक भीड़ में 
ला खड़ा किया था। यदि म एक दूसरे नेता के लिए प्रयोग में लाये गये 
डाब्दों का उल्लेख करूं तो कह सकता हूं कि गांधीजी “जन साधारण की 
अमित आकांक्षाओं की एक सांकेतिक अभिव्यक्ति बन गये थे ।” 

इससे भी ज्यादा सार्क की बात यह थी कि जिन विदेशी शासकों के, 
विरुद्ध ये आकांक्षाएं ओर उत्कठाएं निर्देशित थीं, उनके प्रति उनमें घणा 
की मात्रा अपेक्षाकृत बहुत ही कम थी । निशचय ही राष्ट्रीयता एक विरोधी 
भावना है ओर वह दूसरे राष्ट्रीय समूहों--खास तौर से एक गुलाम 
देश के विदेशी शासकों--के प्रति घणा और क्रोध का पोषण करके ही 
प्फूलती-फलतो हैं। सन्‌ १६२१ में भारतवासियों के हृदय में अंग्रेजों के 
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विरुद्ध घणा ओर क्रोध को यह भावना अवध्य थो, कितु ऐसी हो स्थिति वाले 
दूसरे देशों की तुलना में वह बहुत ही कम थी । निदचय हो यह गांधोजी 
के बराबर अहिसा पर जोर देने के कारण था। इसकी एक दूसरों बजह 
मुक्ति ओर शक्ति की वह भावना भी थी जो असहयोग आंदोलन के आरम्भ 
होने से सारे देश में आगई थी । उसके साथ ही निकट भविष्य में ही 
उसके सफल होने का व्यापक विश्वास भी था । हम सोचते थे कि जब हमें 
इतनी सफलता मिल रही हे और जल्दी हो विजयो होने की आशा हे तो' 
क्रोध क्‍यों करें और अपने हृदय में घणा को स्थान क्यों दें ? हमने यह अनुभव 
किया कि हम दयाल॒ता दिखला सकते हें । 

इतनी दयाल॒ता हमारे हृदय में उन इनेगिने अपने ही भाई-बंधुओं 
के लिए नहीं थी जो हमारे विपक्ष में थे और राष्ट्रीय आंदोलन का विरोध 
करते थे, यद्यपि उनके प्रति भी हमारा काम सावधानोपूर्ण ओर उचित 
ही था । सच पुछिए तो उनसे घणा और क्रोध करने का कोई प्रइन हो नहीं 
था, क्योंकि वे बिलकुल प्रभावशनन्‍्य थे ओर हम उनको उपेक्षा कर सकते थे + 
फिर भी उनकी कमजोरो, अवसरवादिता ओर राष्ट्र की मर्य्यादा 
व आत्म-सम्मान के साथ धोखा करने के कारण उनके लिए हमारे अन्तः- 
प्रदेश में घणा भरी हुई थी । 


हु 
इस प्रकार हम अपने कार्य के उत्साह में भर कर अनिश्चित ढंग 


से कितु दृढ़तापुर्वक चलते रहे, पर हमारे लक्ष्य के सम्बन्ध में कोई भो 
स्पष्ट विचारधारा नहीं थो । अब हमें यह सोचकर आदचरये होता हें कि 
हमने सेद्धांतिक पहलुओं को--अर्थात्‌ अपने आंदोलन के आध्यात्मिक और 
निश्चित लक्ष्य को---किस तरह बिलकुल भुला दिया था। यह तो ठोक है कि 
स्वराज' के सम्बन्ध में हम सब बड़ो ऊंचो-ऊंचो बातें करते थे, कितु हममें से 
प्रत्येक व्यक्ति इस शब्द की अपनी व्याख्या अलग-अलग करता था। अधिकांश 
नवयुवकों के लिए स्वराज का अथथे था राजनंतिक स्वतंत्रता (या कुछ ऐसी' 
ही चीज) और जनतंत्रीय शासन-प्रणाली । यह बात हम अपने सार्वजनिक 
भाषणों में कहा भी करते थे । हमसमें से बहुत से लोग तो यहां तक सोचते 
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थे कि इससे मजदूरों ओर किसानों पर से वह बोझ अवश्य उतर जायेगा 
जिसके नीचे आज वे दबे हुए हें । कितु यह स्पष्ट था कि अधिकांश नेताओं 
की दृष्टि में स्वराज का अर्थ स्वतंत्रता से बहुत कम था। इस विषय में 
गांधीजी के विचार भी कुछ अजीब अनिश्चित-से थे ओर वे इस दिशा में 
स्पष्ट चितन को प्रोत्साहन भी नहीं देते थे । फिर भो वह सदा पददलितों 
की ओर से---अनिद्चित रूप से, कितु वृढ़तापूर्वक--बोला करते थे जिससे 
हममें से बहुतों को बड़ा संतोष होता था। लेकिन गांधीजी सदा उच्च 
श्रेणी के लोगों को भी आइवासन दिया करते थे । वह कभी किसी समस्या पर 
बोद्धिक दृष्टिकोण से विचार करने की आवद्यकता पर जोर नहों देते थे, 
बल्कि सदा चरित्र ओर पविन्नता को महिमा गाया करते भे । भारतोय 
जनता की रीढ़ की हडडो को शक्ति प्रदान करने ओर उसे चरित्रवान बनाने 
में उन्हें निस्संदेह भारों सफलता मिली । 


जनता में इस आइचयेजनक उत्थान ने ही हममें विश्वास की भावना 
भरी । भ्रष्ट, पिछड़ो हुई और निराश जनता ने एकाएक अपनो पीठ 
सोधो की, अपना सिर ऊपर उठाया ओर वह एक देशव्यापी अनुशासित 
तथा संयुक्त आंदोलन में भाग लेने रूगी। हमें ऐसा रूगा कि अकेला 
यही काम जनता में अबाध शक्ति भर देगा । हमने इस बात को चिता नहीं 
की कि कार्य के पीछे विचारशक्ति भो होनो चाहिए, हम वह भूल गये कि 
चेतनापूर्ण विचारधारा ओर रूक्ष्य के बिना जनता की शक्ति ओर उत्साह 
का अंत में अधिकतः ह्वास हो जाता है । कुछ सीमा तक हम अपने 
आंदोलन की सजीव भावना के सहारे चलते रहे । हममें यह धारणा 
बंध गई कि राजनंतिक या आर्थिक आंदोलनों को चलाने या अन्याय को 
दूर करने के लिए अहिसा की जो कल्पना की गई हैँ उसमें एक नया संदेश 
है जिसे संसार के कोने-कोने तक पहुंचाने का सोभाग्य हमारी जनता को 
मिलना हैं। सभी लोगों और सभी राष्ट्रों में यह जो विचित्र भ्रम होता 
है कि वे किसी-न-किसी रूप में इस संसार के चुने हुए व्यक्ति हें, उसी 
भ्रम के हम भी शिकार बन गये । अहिसा-युद्ध ओर सभो प्रकार के हिसात्मक 
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संघर्ष का नैतिक पर्यायवाची था। वह केवल नेतिक ही नहों, बल्कि 
प्रभावकारी भी था । में समझता हूं कि गांधीजी के मशीन ओर आधुनिक 
सभ्यता सम्बन्धी पुराने विचारों को हममें से बहुत ही कम लोगों ने स्वीकार 
किया । हम सोचते थे कि वह खुद भी इन विचारों को पुराने और आधुनिक 
स्थितियों के अयोग्य समझते थे । निस्संदेह हममें से अधिकांश लोग आधुनिक 
सभ्यता की सफलताओं को अस्वोकार करने को तंयार नहीं थे, चाहे हमने 
यह क्यों न अनुभव किया हो कि उन्हें भारतीय परिस्थिति के अनुकूल 
बनाने के लिए थोड़ा-बहुत परिवर्तन सम्भव हूँ । व्यक्तिगत रूप से मुझे 
बड़ी-बड़ो मशीनों ओर तेज यात्रा में सदा हो एक आकर्षण का अनुभव 
होता रहा है । फिर भी इसमें कोई सन्‍्देह नहीं कि गांधीजी की विचार- 
धारा का बहुतों पर प्रभाव पड़ा और वे लोग मशीनयुग तथा उसके समस्त 
परिणामों के आलोचक बन गये । इस प्रकार, जहां कुछ लोग भविष्य 
की ओर देखते थे वहां कुछ अतीत की ओर देखने लूगे ओर आहइचयय 
को बात यह कि दोनों हो यह अनुभव करते थे कि वे मिलकर जो काम कर रहे 
हैं वह करने योग्य हैं। इससे त्याग ओर आत्मोत्सगं करना आसान हो 
गया । 


गांधीजी को पहली गिरफ्तारी 


अनुमान किया जाता हुँ कि असहयोग आंदोलन के सिलसिले में 
सन्‌ १६२१ के दिसम्बर और १६२२ के जनवरी महीनों में लगभग ३० 
हजार भारतवासी गिरफ्तार किये गये । कितु यद्यपि अधिकांश प्रमुख 
नेता और कार्यकर्ता जेल में थे, सारे संघर्ष के नेता महात्मा गांधी अभी बाहर 
ही थे और दिन-प्रति-दिन संदेश तथा निर्देश देकर न केवल जनता को प्रेरित 
करते रहते थे, बल्कि उनके अनेक अनुचित कार्यों को रोकते भी रहते थे । 
सरकार ने अभो तक उन्हें स्पर्श नहीं किया था, क्योंकि उसे इस बात का भय 
था कि पता नहीं, इसका क्‍या परिणाम होगा ओर भारतीय फौज व पुलिस 
में इसकी कंसी प्रतिक्रिया होगी । 
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फरवरी, १६२२, के आरम्भ में एकाएक सारा दृष्य बदल गया 
ओर हमने जेल सें आइचर्य और व्याकुलता के साथ सुना कि गांधीजी ने 
आंदोलन को आक्रमणकारी क्रियाएं बंद करवा दी हें और सविनय अवज्ञा 
आंदोलन को स्थगित कर दिया है । हमने अखबारों में पढ़ा कि यह बात 
चौरोचोरा गांव के निकट घटी एक घटना के कारण की गई है, जहां कि 
गांववालों को एक भीड़ ने पुलिस से बदला लेने के लिए थाने में आग 
लगा दी थी और उसमें लगभग आधे दर्जन पुलिसमंनों को जला 
दिया था। 

एक ऐसे समय में, जब कि हम अपना पैर जमाते जा रहे थे और 
सभी मो्चों पर आगे बढ़ रहे थे, संघर्ष के इस तरह बंद किये जाने का 
समाचार पढ़ कर हमें फ्रोध आया । कितु जेल में पड़ें-पड़े हमारी निराशा 
ओर हमारे क्रोध से किसीको लाभ नहों पहुंच सकता था। सत्याग्रह 
बंद होगया और असहयोग भी समाप्त हो गया | कई महीनों के तनाव 
ओर चिता के बाद सरकार ने फिर आराम की सांस ली और उसे पहली 
बार कदम बढ़ाने का अवसर मसिला। कुछ हो हफ्तों बाद गांधोजी 
गिरफ्तार कर लिये गये और उन्हें एक लम्बे अरे के लिए जेल में डाल 
दिया गया । 

में समझता हूं कि चोरीचौरा की घटना के बाद आंदोलन का इस 
अकार एकएक स्थगित किया जाना गांधीजी को छोड़कर कांग्रेस के प्रायः 
सभी प्रमुख नेताओं को बुरा लगा । मेरे पिता (जो उस समय जेल में थे) 
इससे बहुत ही विचलित हुए। नवयुवक लोग तो स्वभावतः और भी 
व्यग्र हुए । हमारो बढ़तो हुई आशाएं एकाएक भंग हो गईं । यह मानसिक 
प्रतिक्रिया स्वाभाविक ही थी। इससे भी अधिक दुःख हमें आंदोलन 
को स्थगित करने के लिए बताये गये कारणों और उनके फल-स्वरूप होने 
बाले परिणासों पर हुआ । सम्भव है कि चौरीचौरा की घटना निदनोय 
रही हो, जेसी कि बहू वस्तुतः थी। यह भी ठीक है कि वह घटना हमारे 
अहिसात्मक आंदोलन के सिद्धांत के विरुद्ध थी, कितु क्या हमारे राष्ट्र का 
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स्वतंत्रता-संग्राम एक दूर के गांव और एक अनजान स्थान के उत्तेजित 
किसानों की भोड़ के कारण बंद होने वाला था ? यदि एक आकस्मिक 
अहिसात्मक घटना का अनिवार्य परिणाम ऐसा होना था तो नि३चय ही 
हमारे अहिसात्मक संग्राम के दर्शन और कला में कोई कमी थी, क्योंकि 
हमें ऐसा लूगता था कि इस प्रकार की अनुचित घटनाओं की पुनरावत्ति 
न होने देने की गारंटी करना असम्भव है । तो क्‍या हमारे लिए यह आवश्यक 
था कि आगे बढ़ने से पहले हम अपने देश के तीस करोड़ निवासियों को अहिसा 
के सिद्धांत और अभ्यास की शिक्षा दें? ओर इतना होते हुए भी हममें से कितने 
आदमी यह कह सकते थे कि पुलिस द्वारा अतिशय उत्तेजित किये जाने पर 
भी वे पुरो तरह से शांत रह सकेंगे ? और यदि हमें सफलता मिल भी जाती 
तो हम उत्तेजना फंलाने वाले उन एजेन्टों आदि के लिए क्या करते जो हमारे 
आंदोलन में घुस आये थे ओर या तो स्वयं हिसात्मक कारंबाइयां किया 
करते थे या दूसरों को ऐसा करने के लिए उकसाते थे । यदि अहिसात्मक 
कार्य-प्रणाली की एकमात्र शर्त यहो है, तो इसमें सन्देह नहीं कि वह सदा 
असफल रहेगी । 

हमन अहिसात्मक प्रणाली को अपना लिया था, कांग्रेस ने भो 
उसे अपनो कार्यप्रणाली के रूप में अंगीकार कर लिया था, क्योंकि हमें 
उसकी कार्यक्षमता में विश्वास था । गांधीजो ने उसे देश के सामने राष्ट्रीय 
उद्देश्य की पूति के लिए केवल उचित हो नहीं, बल्कि सबसे अधिक कारगर 
तरोके के रूप में रखा था। अपने नकारात्मक नाम के बावजूद वह एक 
विस्फोटक कार्य-प्रणाली थोी---अत्याचारी की इच्छा के सामने नम्प्रतापरर्वक 
झुकने की क्रिया के बिलकुल विपरीत । वह किसी कायर की काम से बचने 
की युक्ति नहीं थो, बल्कि एक बहादुर की बुराई ओर राष्ट्रीय दासता 
से लड़ाई थी। कितु बहादुरों और बलवानों से राम हो क्‍या यदि कुछ 
थोड़े से आदमी--हो सकता है कि मित्रों के वेश में वे हमारे शत्रु ही हों-- 
अपने अविवेकपूर्ण आचार द्वारा हमारे आंदोलन को उलट या समाप्त 
कर देने की क्षमता रखते हों ? 


डर 


तलवार का सिद्धांत 

अहिसा ओर शांत असहयोग के तरीकों को अपनाने की अपील 
गांधीजी ने अपनी पूरी वाक्पटुता और प्रेरक शक्ति के साथ की थी, जिनको 
कि उनमें बहुलता थी । उनकी भाषा सरल और अलंकारहीन थी, उनको 
आवाज़ और उनकी आकृति श्ञांत, स्पष्ट तथा भावकता से शन्य थी, कितु 
उस बाहरी शीतरू आवरण के पीछे एक केन्द्रीभूत तीक्ष्ण आकांक्षा को 
आग घधक रही थी ओर जो शब्द उनके मुख से निकलते थे वे सीधे हमारे 
मस्तिष्क और हमारे हृदय के अन्तरतम कोने तक पहुंचकर वहां एक विचित्र 
हलचल पैदा कर देते थे । उन्होंने जो रास्ता दिखाया वह कठोर और कठिन 
था, कितु वह एक बहादुरों का रास्ता था और ऐसा प्रतीत होता था कि 
बह हमें स्वतंत्रता की उस भूमि तक पहुंचा देगा जिसकी कि हमसे प्रतिज्ञा 
की गई थी । उसी प्रतिज्ञा के कारण हमने उन पर विश्वास किया था और 
हम आग बढ़े चले जा रहे थे । तलवार का सिद्धांत सम्बन्धी अपने एक प्रसिद्ध 
लेख में उन्होंने १६२० में लिखा था--- “मेरा विश्वास है कि जब मेरे सामने 
केवल दो विकल्प रह जायंगे---कायरता और हिसा--तो में हिसा के लिए 
सलाह दूंगा । इसके बजाय कि भारत कायरतापूर्वक अपने ही असम्मान 
का शिकार बने या बना रहे में यह पसन्द करूंगा कि वह अपने सम्मान की 
रक्षा के लिए हथियार उठाये । कितु मेरा विश्वास हे कि अहिसा हिसा 
से कहीं ऊंची हैं और क्षमादान दण्ड से अधिक बीरतापूर्ण हे । 

“क्षमा सिपाही की शोभा है, कितु संयम क्षमा तभी बन सकता है जब 
अपने में दण्ड देने को शक्ति हो। उसका किसी असहाय व्यक्ति द्वारा 
प्रदशित किया जाना निरथ्थंक हे । जब एक चूहा अपने को बिललो से टुकड़े- 
टुकड़े करवा लेता है तो क्या यह उसकी क्षमाशीलता हे ? कितु में भारत 
को या अपनेको असहाय नहीं मानता । . . . « « 

“आप मुझे गलत न समझिये । शक्ति शारोरिक सामथ्ये से नहीं 
प्राप्त होती, वह एक अजेय संकल्प से उत्पन्न होती हैँ । 

“में स्वप्न नहीं देखा करता। में एक व्यावहारिक आदशंवादो 


डरे 


होने का दावा करता हूं । अहिसा का धर्म केवल ऋषियों और महात्माओं 
के लिए नहीं हैं । बह जनसाधारण के लिए भोी है । जिस तरह से हिंसा 
पशुओं का जीवन-सिद्धांत है, उसो तरह अहिसा हम सानवों का । पशु 
में आत्मा सुप्त पड़ी रहती है और पशु शारीरिक बल के अतिरिक्त और कोई 
नियम नहीं जानता । मनुष्य की मर्य्यादा के लिए एक उच्च नियस-- 
आत्मिक शक्ति--के प्रति आज्ञाकारिता आवश्यक हैं । 

“इसीलिए मेंने भारत के सामने आत्मत्याग का पुराना सिद्धांत 
रखने का साहस किया हैँ। सत्याग्रह और उसकी शाखाएं---असहयोग 
य सविनय अवज्ञा--ओऔर कुछ नहीं, बल्कि कष्टसहन के नये नाम हें। 
जिन ऋषियों ने हिसा के बीच अहिसा के सिद्धांत का पता लगाया वे न्यूटन 
से भी अधिक प्रतिभा-सम्पन्न थे। वे वेलिगटन से भी बड़े योद्धा था। 
वास्त्रों के प्रयोग को स्वयं जानकर भी उन्होंने उनकी निरर्थकता को समझा 
ओर इस थके हुए संसार को सिखाया कि मुक्ति हिसा नहों; बल्कि अहिसा 
के द्वारा ही मिल सकती हे । 

“गतिमान अवस्था में अहिसा का अर्थ स्वेच्छित कष्टसहन हे । 
उसका अर्थ दुष्ट के सामने नम्प्रतापूर्वक घुटने टेकना नहीं । बल्कि अत्याचारी 
की इच्छा के विरुद्ध अपना तन-मन लगा देना हे । जीवन के इस नियम के 
अनुसार कार्य करते हुए अकेला एक व्यक्ति अपने सम्मान, अपने धर्म ओर 
अपनी आत्मा की रक्षा के लिए एक अन्यायपूर्ण साम्राज्य की पूरी शक्ति 
का सामना कर सकता है और उस साम्राज्य के पतन या पुनरुद्धार की नींव 
रख सकता हूँ । 

“अतः में भारतवासियों से अहिसा का अभ्यास करने को प्रार्थना 
इसलिए नहीं करता कि बे दुबंल हें । में चाहता हूं कि वे अपने बल और 
अधिकार की पूर्ण चेतनता के साथ अहिसा का अभ्यास करें। . . « में चाहता 
हूँ कि भारत इस बात को समझले कि उसके पास एक आत्मा हें जो मर नहीं 
सकती, जो सब तरह की शारीरिक दुर्बलताओं पर विजयी हो सकता है 
और पूरे संसार के शारीरिक संगठन का विरोध कर सकती हैँ ।.. - 
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“में इस असहयोग को शिन फ़ैनवाद से अलग समझता हूं, क्योंकि 
इसकी कल्पना कुछ इस ढंग से की गई हे कि यह हिसा के साथ-साथ प्रयोग में 
नहीं छाई जा सकती । कितु में तो हिसावादियों को भी एक बार अहिसात्मक 
असहयोग की परीक्षा करने का निमंत्रण देता हूं । अहिसात्मक असहयोग 
अपनी किसी आंतरिक दुबंलता के कारण असफल नहीं हो सकता, वह केवल 
लोगों का समर्थन न प्राप्त होने के कारण असफल हो सकता हैं। असलो 
खतरे का समय वही होगा । उच्च आत्मा वाले लोग, जो राष्ट्रीय अपमान 
को अब और सहने में असमर्थ हें, अपना क्रोध निकालना चाहेंगे। वे 
हिंसा का अनुगमन करेंगे । जहां तक में जानता हूं ऐसे लोग अपनेको 
या अपने देश को अन्याय से मुक्त कराये बिना ही नष्ट हो जायंगे । सम्भव 
है कि भारत तलवार के सिद्धांत को अपना कर क्षणिक विजय प्राप्त कर सके + 
कितु तब भारत वह भारत नहीं रह जायेगा जिस पर में गर्व कर सक॑ । 
भारत से मेरा संबंध इसलिए हे कि मुझे सब कुछ उसीसे मिला है । मुझे 
यह पूर्ण विद्वास है कि उसे सारे संसार को एक संदेश देना है ।” 


अहिंसा एक प्रणाली के रूप में 


इन तकों ने हमें प्रभावित तो किया, कितु अहिसा हमारे लिए 
ओर सम्पूर्ण रूप से कांग्रेस के लिए कोई धर्म या कोई निविवाद मत या 
सिद्धांत नहीं थी और न हो सकतो थो। वह हमारे लिए एक नीति, एक 
तरीका, भर हो सकती थी, जिससे हम कुछ परिणामों की आशा रख सकते 
थे। इन्हीं परिणामों की कसोटो पर उसे अंतिम रूप से कसना भी होगा । 
अलग-अलग लोग इसे धर्म या अविवादित मत का रूप दे सकते हैं, कितु 
कोई भी राजनेंतिक संस्था, जब तक कि उसका रूप राजनंतिक रहता है, 
ऐसा नहीं कर सकती । 

चौरीचोरा की घटना ओर उसके परिणामों ने हमें अहिसा पर 
एक प्रणाली के रूप में सोचने के लिए विवश किया और हमने महसूस किया कि 
सबिनय अवज्ञा आंदोलन को स्थगित करने के लिए गांधीजी ने जो तक 
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किया है बह अगर ठीक हे तो हमारे विरोधियों के हाथ में सदा ऐसी स्थिति 
उत्पन्न करने की शक्ति बनी रहेगी जिससे कि वे हमें अपने संघर्ष को स्थगित 
करने के लिए बाध्य कर सकें । यह दोष अहिसात्मक प्रणाली का था या 
गांधोजी द्वारा की गई उसकी व्याख्या का ? आखिर वही तो इसके जन्मदाता 
थे! फिर उनसे ज्यादा कौन इस बात को समझ सकता था कि यह आंदोलन 
क्या हे और क्‍या नहों ? और उनके बिना हमारे आंदोलन में 
रखा ही कया था ! 

में हड़ताल के लिए प्चे बांटने के अपराध में गिरफ्तार किया गया 
था। उस समय यह कोई कानूनी अपराध नहीं था, गोकि मे समझता हूं 
कि अब हो गया है, क्योंकि हम औपनिवेशिक स्वराज की ओर बड़ी तेज्ञो के 
साथ बढ़ रहे हें। कुछ भी हो, मुझे कंद की सजा मिलो । तीन महीने 
बाद जेल में, जहां मेरे पिताजी ओर दूसरे लोग भी थे, मुझे बताया गया कि 
मेरे दण्ड पर पुनः विचार करने वाला कोई अधिकारी इस निष्कर्ष पर 
पहुंचा हें कि में गलती से गिरफ्तार कर लिया गया था अतः छोड़ दिया 
जाऊंगा । इस पर मुझे आदचयें हुआ, क्योंकि मेरी ओर से किसोने कोई 
पेरवी नहीं की थो । साफ मालम होता था कि सविनय अवज्ञा आंदोलन के 
स्थगित होने से संशोधक जज एकाएक क्रियाशील हो उठे हैं । अपने 
पिताजी को वहीं जेल में छोड़कर जाने में मुझे बड़ा दुःख हुआ । 

मेंने फौरन ही गांधोजी के पास अहमदाबाद जाने का निदचय 
किया, कितु मेरे वहां पहुंचने से पहले ही वे गिरफ्तार कर लिये गये थे और 
मेरी उनकी मुलाकात साबरमतोी जेल में हुई । जिस समय उन पर मुकदमा 
चल रहा था, में भी वहां मोजद था । वह एक स्मरणीय अवसर था और 
हममें से जो लोग वहां उपस्थित थे वे उसे कदापि नहीं भूल सकते । जज 
ने, जो कि एक अंग्रेज था, बड़ी मर्य्यादा और सहानुभूति के साथ व्यवहार 
किया । गांधोजोी ने अदालत में जो बयान दिया उसने सबको हिला दिया 
और जब हम वहांसे लोटे तो हमारे हृदय का एक-एक तार कम्पित हो रहा 
था, हमारे कानों में उनके स्पष्ट और सजीव शब्द गंज रहे थे और हमारी 
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आंखों के सामने बहांके दृश्य के अनेक उल्लेखनीय चित्र नाच रहे थे । 


बीमारी ओर रिहाई 


सन्‌ १६२४ के आरम्भ में एकाएक खबर मिली कि गांधीजी जेल 
में सख्त बीमार होगए हें । बाद में मालम हुआ कि वह अस्पताल भेज दिये 
गए हूँ और वहां उनका आपरेशन हुआ हुँ। सारा भारत चिता में ड्ब 
गया ओर हम भयभोत-से सांस रोके प्रतीक्षा करते रहे । अंत में संकट 
टल गया ओर देश के कोने-कोने से लोग गांधीजी को देखने के लिए पूना की 
ओर टूट पड़े । उस समय भो वह अस्पफ्ताल में ही थे ओर उन पर पहरा 
बेठा हुआ था, कितु उन्हें थोड़े-बहुत मित्रों से मिलने को अनुमति मिल गई 
थो । पिताजी ओर मेने उनसे वहीं अस्पताल में भेंट को । 

अस्पताल से वह जेल वापस नहीं भेजे गये । अभी वह अच्छे 
हो ही रहे थे कि सरकार ने उनकी कंद की बची हुई मियाद छोड़ दी ओर वह 
रिहा कर दिये गये । उस समय तक वह ६ वर्ष में से लगभग २ वर्ष को सजा 
काट चुके थे । स्वास्थ्य-लाभ के लिए वह बम्बई के पास समुद्र पर जुह 
चले गये । 

हमारा परिवार भी जहू जा धमका ओर वहां हम समुद्र के किनारे 
एक छोटे-से तम्ब में ज़म गये । वहां कई सप्ताह तक रहे ओर मुझे एक 
रूम्बे अर्स के बाद मनमाने ढंग से छुट्टो मनाने का अवसर मिला, क्योंकि 
यहां में समुद्र में तर सकता था और तट पर दौड़ तथा सवारी कर सकता 
था । कितु हमारे वहां ठहरने का मुख्य अभिप्राय छुट्टी मनाना नहों, बल्कि 
गांधीजी से विचार-विनिमय करना था । पिताजी ने उन्हें स्वराज पार्टो का 
दृष्टिकोण समझाना चाहा ओर उसके लिए अगर उनको सक्रिय सहानुभूति 
नहीं तो कम-से-कम विरोधहीन सहयोग अयद्य प्राप्त करना चाहा। 
मे भी अपनेको परेशान करने वाली कुछ समस्याओं पर प्रकाश डलवाने 
के लिए चिंतित था। में यह जानना चाहता था कि गांधीजी का भावी 
कार्यक्रम क्‍या होगा ? 
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जहू की वार्ता गांधीजी को स्वराजवादियों के पक्ष में खींचने या 
उन्हें उस दिशा में कण मात्र भी आकर्षित करने में सफल न हो सकी। 
मैत्रीपूर्ण वार्ता और भद्गतापूर्ण सदृभावना-प्रदर्शन के बाद भी असलियत 
यही रही कि समझौता नहीं हो सका । उनमें मतभेद बना रहा और 
इस संबंध में समाचारपत्रों में वक्तव्य भो प्रकाशित करा दिये गए । 

जुह से में भी कुछ निराश होकर ही लौटा, क्योंकि गांधीजी ने 
मेरी एक भी शंका का समाधान नहीं किया। जसा कि वह साधारणतः 
किया करते हैं, उन्होंने भविष्य की चिता करने या कोई दूरस्थ कार्यक्रम 
बनाने से इन्कार कर दिया। 

गांधीजी जब से भारत के राजनेतिक क्षेत्र में अवतरित हुए हें, 
जनता की दृष्टि में उनकी लोकप्रियता कभी घटी नहों हे। इसके विपरीत 
यह दिन-पर-दिन बढ़ती ही रही है और यह क्रम अब भी जारी हे। हो 
सकता है कि जनता उनकी इच्छाओं के अनुसार कार्य न करती हो, क्योंकि 
मनुष्य अक्सर दुबल स्वभाव का होता हे; फिर भी उसका हृदय उनके प्रति 
सद्भावना से ओतप्रोत है । जब कभी उसको निजी अवस्था अनुकूल 
होती है तभी वह बड़े-बड़े सामूहिक आंदोलन ले खड़ी होती है, नहीं तो 
चुपचाप दबी पड़ी रहती हे। कोई भी नेता जादूगर का डंडा घुमाकर 
शून्य में से जन-आंदोलन को उत्पत्ति नहीं कर सकता । जब जनता 
जाग्रत हो तभी नेता भी उसको अवस्था से लाभ उठा सकता हूँ। वह उसे 
तैयार कर सकता है, उत्पन्न नहीं कर सकता । 

पढ़ें-लिखे लोगों में गांधीजी की लोकप्रियता घटती-बढ़ती रहती है । 
आगे बढ़ने का उत्साह जागने पर वे उनके पोछे-पीछे चल पड़ते हूँ, कितु 
जब इस उत्साह की अनिवायं प्रतिक्रिया होतो हे तो वे टीका-टिप्पणी करने 
लगते हें । इतने पर भी उनमें से अधिकांश लोग उनके आगे सिर झुकाते 
हैं। इसका एक कारण यह हे कि उनके सामने कोई दूसरा कारगर कार्यक्रम 
नहीं है । उदार दलूवालों और उनसे मिलते-जुरूते दूसरे दलों की कोई 
बिसात नहीं; आधुनिक युग में आतंकवादी हिसा में विश्वास करनेवालों 
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का भो कोई स्थान नहीं; वे बेकार और पिछड़े हुए समझे जाते हैं। जहां तक 
समाजवाद का सवाल है, उसे अभी बहुत कम लोग जानते हें ओर उससे 
कांग्रेस के उच्च श्रेणी के सदस्य भय खाते हें । 


मोतीलाल नेहरू 


सन्‌ १६२४ के मध्य में कुछ दिनों के राजनंतिक मतभेद के बाद 
मेरे पिताजी और गांधीजी में फिर पुराने संबंध स्थापित होगए और 
बढ़ते-बढ़ते पहले से भी अधिक घनिष्ठ होगए। उनमें चाहे कितना भी 
मतभेद क्‍यों न रहा हो, उनके मन में एक-दूसरे के लिए अधिक-से-अधिक 
आदर था। आखिर वह कौन-सी बात थी, जिसका वे इतना आदर करते 
थे ? विचारधाराएं' ज्लीषक पुस्तक में, जो गांधीजी के कुछ चुने हुए 
लेखों का संग्रह है, मेरे पिताजी ने एक छोटी-सो भूमिका लिखते हुए अपने 
सन को बातों का थोड़ा-सा आभास दिया हैँ । उन्होंने लिखा हे--साधु- 
संतों ओर देवी पुरुषों की बात तो मेंने सुनी हे, कितु उनसे मिलने का सौभाग्य 
कभो नहीं मिला । में यह स्वीकार करना चाहता हूं कि मुझे इस प्रकार के 
प्राणियों की वास्तविक विद्यमानता में शंका है। में मनुष्यों और मानवोचित 
बातों में विश्वास करता हूं । जो विचारधाराएं इस पुस्तक में सुरक्षित 
को गई हें वे एक मनुष्य से प्रवाहित हुईं हें ओर मनुष्योचित हैँ । उनमें 
मानुषिक स्वभाव के दो महान्‌ गुण दिखाई देते हं“->विश्वास और बलू ।. . « 

“आख़िर इस सब का कया नतीजा निकलेगा ? यह एक ऐसे 
व्यक्ति का प्रदन हे जिसमें न विद्वास है, न बल । विजय या मृत्य- 
यह उत्तर उसके मन को नहीं भाता । - « « उधर वह विनीत और कृश- 
काय व्यक्ति दृढ़ विश्वास और अजेय बल के शक्तिशाली आधार पर 
डटकर खड़ा होकर अब भी अपने देशवासियों को मातभमि के लिए त्याग 
करने और कष्ट सहने का संदेश दे रहा है । वह संदेश लाखों के हृदय में 
गूंज उठता है। . - -! 

ओर अंत में उन्होंने स्विनबर्न की ये पंक्तियां उद्धृत की हें--- 
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“क्या हमारे साथ कोई राजसी आदमी नहीं--ऐसे आदमो, 
जिनका परिस्थिति पर काब्‌ हो ?” 

स्पष्ट हे कि पिताजी इस बात पर ज़ोर देना चाहते थे कि वह गांधीजी 
का संत या महात्मा नहों, बल्कि मनुष्य के रूप में आदर करते हें । स्वयं 
दढ़-संकल्पी होने के कारण वह गांधोजी के आत्मिक बल की प्रशंसा करते 
थे । स्पष्ट दिखाई देता हें कि कृश शरीरवाले उस छोटे-से आदमी के भीतर 
कोई चीज़ इस्पात की बनी हुई हैँ, कोई चीज़ चट्टान-जैसी हे, जो प्रबल-से- 
अबल शारीरिक दाक्ति के सामने नहीं झुकतो । अपनी प्रभावहीन आकृति, 
अपनी छोटी धोती ओर अपने नंगे शरीर के बावजूद उसमें एक राजसोपन 
था जिसके सामने सभी लोग स्वेच्छा से सिर झुकाते थे। वह जानबझ 
कर नम्थ्र ओर विनीत बना रहता था, फिर भी उसमें बल और अधिकार 
था। इस स्थिति से वह पूर्णतः भिज्ञ था और कभी-कभी तो एक सम्राट 
को तरह आदेश भो दिया करता था जिसका पालन करना अनिवार्य था । 
उसको शज्ञांत गहरी आंखें लोगों को अपनी ओर खींच लेती थीं और धोरे- 
धीरे उनके अन्तःप्रदेश में प्रवेश कर जाती थीं। उसकी साफ और निर्मल 
वाणी लोगों के हृदय को छू जाती थी ओर उनमें भावकतापूर्ण समर्थन 
की भावना जाग्रत कर देती थी। उसके श्रोताओं की संख्या एक हो चाहे 
असंख्य, उसका आकर्षण उन तक पहुंच ही जाता था और प्रत्येक के 
हृदय में उसके प्रति आत्मिक सम्पर्क की भावना जाग्रत हो जाती थी । 
इस भावना का मस्तिष्क से बहुत हो कम संबंध था, क्‍योंकि गांधोजो 
रोगों के मस्तिष्क को भी आकर्षित करने की आवद्यकता की बिलकुल 
अबहेलना नहीं करते थे। कितु निश्चय हो उनको दृष्टि में मस्तिष्क 
और तक का स्थान गोण था । लोगों को म॒ग्ध करने का यह काम किसी 
वाकपट्ता अथवा रूच्छेदार शब्दों द्वारा नहीं होता था। गांधीजी की 
भाषा सदा सरल और विषयसंगत होती थी । किसी अनावश्यक दाब्द का 
प्रयोग वह शायद ही कभो करते हों । लोगों को जो वस्तु जकड़ लेती थी 
वह थी गांधीजी की अतिशय सचाई ओर उनका व्यक्तित्व । उन्हें देख 
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और सुनकर ऐसा लगता था जसे उनके भोतर प्रबल शक्ति का एक अनन्त 
सागर लहरा रहा है। ज्ञायद उनके चारों तरफ एक ऐसी परम्परा खड़ो 
होगई थी जो अनुकूल वातावरण को जन्म देने में सहायक होतो थी । 
सम्भव था कि इस परम्परा से अनभिज्ञ ओर वातावरण से सामंजस्य न 
रखनेवाले किसी अजनबी पर उनकी मोहिनी का बिलकुल या इतना प्रभाव 
न पड़ता । फिर भी गांधीजी का एक बहुत बड़ा गुण यह था ओर हूँ कि वह 
अपने विरोधियों को जीत लेते हें या कम-से-कम उन्हें निदशस्त्र कर देते हें । 
गांधोजी को मनुष्य द्वारा बनाई गई चोजों में बहुत ही कम सुन्दरता 
या कला दिखाई देती थी। उनकी दृष्टि में ताजमहल ओर कुछ नहीं, 
बल्कि जबरदस्ती कराई गई मेहनत का प्रतोक मात्र था । उनकी संघने 
की शक्ति भी दु्बंछ थी । फिर भी उन्होंने अपने ढंग पर जीवन की कला 
का पता लगा लिया था ओर अपने जीवन को कलामय बना लिया था ॥ 
उनके प्रत्येक इंगित में एक अर्थ और एक शोभा थी और असत्य तो उसे 
छ भी नहीं गया था। उनके व्यवहार में कोई खुरदरापन या तीक्ष्णता 
नहीं थो। उनमें उस भदहेपन का भी अभाव था जो दुर्भाग्यवश हमारे 
मध्यम श्रेणी के लोगों का एक विशेष गण हैँ। स्वयं आंतरिक शांति 
प्राप्त कर लेने के बाद उसे उन्होंने ओरों तक पहुंचाया और जीवन के 
कष्टजनित मार्गों पर वह दृढ़ता और निर्भयता के साथ बढ़ते रहे । 
उनमें ओर मेरे पिताजी में कितना अंतर था ! कितु मेरे पिताजी 
में भो व्यक्तित्व का बल ओर एक प्रकार का राजसीपन था। स्विनबने 
की जो पंक्तियां उन्होंने गांधीजी के लिए उद्धृत की थीं उनका प्रयोग स्वयं 
उनके लिए भी हो सकता था। जिस किसी सभा में वह भाग लेते थे, 
जनता के आकर्षण के केन्द्र बन जाते थे । टेबल पर जिस जगह भी वह 
बेठते थे वही जगह, जेसा कि बाद में एक प्रसिद्ध अंग्रेज जज ने कहा था, 
मुख्य अतिथि की जगह बन जाती थी । वह न तो बिनीत थे, न नम्न, और 
न ही गांधीजी की तरह अपने से मतभेद रखनेवालों को छोड़ देते थे ॥ 
उनकी यह राजसी प्रवत्ति ऐसी नहीं थी जिसका उन्हें स्वयं ज्ञान हो । 
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बहुत-से लोग उनके कट्टर आज्ञाकारी और बहुत-से कट्टर विरोधो थे ४ 
उनके प्रति तटसथ रहना असम्भव था । उन्हें या तो पसन्द किया जा सकता 
था, या नापसन्द । उनका माथा चोड़ा, होंठ कसे हुए ओर ठोढ़ी बढ़ता 
को सूचक थी । इटलो के अजायबघरों में रोमन सम्राटों को जो ऊपरो धड़ 
की मुत्तियां रखी हुई हैं, उनसे वह बहुत मिलते-जुलते थे। इटली के बहुत- 
से मित्रों ने, जिन्होंने हमारे पास उनका चित्र देखा, इस साददय का उल्लेख 
किया । खास तोर से बाद को उम्र में जब उनके बाल सफ़ेद हो गये थे 
“मेरी तरह उन्होंने अपने बाल कटवाये नहीं थे--उनमें एक तेज्ञ और शाही 
ढंग था जो आजकल के संसार में ढूंढ़े नहीं मिलता । में समझता हूं कि में 
उनके साथ पक्षपात कर रहा हूं, कितु क्षुद्रता और दुबंलता से भरे हुए इस 
संसार में मुझे उनकी उत्कर्षकारी उपस्थिति का अभाव बड़ा अखरता हे । 
आज में उनके उस शाही ढंग और अपूर्व बल को निरथ्थक ही ढूंढ़ने का 
प्रयत्न करता हूं। 

मुझे याद है कि कभी सन्‌ १६२४ में मेंने पिताजी की एक तस्वीर 
गांधीजी को दिखाई थो। उन दिनों उनकी स्वराज पार्टो से खींचातानीः 
चल रहो थो । इस चित्र में पिताजी के मुंछ नहीं थी और उस समय तक 
गांधीजी ने उन्हें सदा शानदार मंंछ के साथ देखा था। उस चित्र को. 
देखकर वह जंसे चोंक-से पड़े और उसे बड़ी देर तक आंख गड़ाये देखते रहे, 
क्योंकि मुंछ के हट जाने से पिताजी के मुंह और ठोढ़ी की कठोरता दिखाई 
देने लगी थी। गांधीजी ने कुछ-कुछ रूखी हंसी के साथ कहा कि अब पता 
चला कि मुझे किससे लोहा लेना हैं । फिर भी आंखों और बराबर हंसने से 
पड़ो हुई रेखाओं के कारण उनका चेहरा कुछ मुलायम दिखाई देता था | 
कितु कभी-कभो वे आंखें चमक उठती थीं । 

, दिसम्बर, १६२४ में कांग्रेस का अधिवेशन बेलगांव में हुआ जिसके 
अध्यक्ष गांधीजी थे। गांधोजी का कांग्रेस का अध्यक्ष बनना एक प्रकार 
से उच्चतम स्तर पर पहुंच कर नीचे उतरना था, क्योंकि वह तो स्थायी 
रूप से उसके महाध्यक्ष थे । 
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कुः वर्ष के लिए खादी का प्रचार हो गांधीजी का मुख्य कार्य रहा था 
और इस उद्देद्य से उन्होंने सारे देश में दूर-दूर तक दौरा किया था । 
उन्होंने हर प्रांत को एक-एक करके लिया था और वह हर ज़िले के हर 
शहर ओर दूर-दूर के देहातों तक में गये थे । सब जगह उन्हें देखने और 
सुनने के लिए विशाल जन-समुदाय उसड़ पड़ता था और उनके कार्यक्रम को 
'पूरा करने के लिए कार्यकर्त्ताओं को पहले से ही बहुत काम करना पड़ता 
था । इस तरह उन्होंने भारत का कई बार दोरा किया हे और इस विशाल 
देश के कोने-कोने को--उत्तर से लेकर सुद्र दक्षिण तक ओर पूर्वी पर्वतों 
से लेकर पश्चिमी सागर तक--जान लिया हे। में समझता हूं कि भारत में 
जितना भ्रमण उन्होंने किया हे उतना किसी और ने कभो नहीं किया ॥ 

पुर्व काल में बहुत बड़े-बड़े यात्री होते थे जो सदा चलते ही रहते 
थे। उनमें यात्रा की एक प्रकार की लालसा-सो लगी रहतो थी; कितु 
उनके आवागसन का साधन बड़ा धीमा था और जितना रेल और मोटर 
से एक साल में ँ्रमण किया जा सकता हे उतना वे जीवन भर में भी शायद 
ही कर पाते थे । गांधीजी रेल और मोटर से भ्रमण किया करते थे, कितु 
उनकी यात्रा इन्हीं तक सीमित नहीं थी । यह पेदल भी चला करते थे ॥ 
इस रोति से उन्होंने भारत और भारतीय जनता के संबंध में अनोखा शान 
आप्त कर लिया और इसी रीति से भारत के करोड़ों लोग उनसे मिले और 
उनके घनिष्ट सम्पर्क में आये। 


परे 


खादी-यात्रा 

सन्‌ १६२६ में गांधोजी अपनी खादौ-यात्रा पर युकतप्रांत आये 
ओर साल के उस सबसे गरम मोसम में वहां कई हफ्ते ठहरे । थोड़े-थोड़े 
दिनों के लिए मे उनके साथ कई बार रहा और यद्यपि मेरे लिए यह कोई 
नया अनुभव नहीं था तथापि में उन बड़ी-बड़ी भीड़ों को देखकर चकित रह 
जाता था जो उन्हें सुनने के लिए सब जगह उमड़ पड़ती थीं। यह बात 
विशेषरूप से गोरखपुर आदि पूर्वी जिलों में दिखाई देती थी, जहां विशाल 
जनसमहों को देखकर टिड्डी-दल का स्मरण हो आता था। देहतों में 
मोटर से जाते समय हमें रास्ते में हर पांच मील पर दस से लेकर पच्चीस 
हज़ार आदमियों तक की भीड़ मिलती थी और उस दिन की मुख्य सभा में 
तो उनकी गिनती लाख से भी ऊपर चली जातो थी । उन दिनों लाउड- 
स्पोकरों की सुविधा नहीं थी, सिवा इसके कि कभो-कभो किसो बड़े शहर में 
इनका प्रबंध हो जाता था । इसलिए इतनो बड़ी-बड़ी भीड़ में प्रत्येक व्यक्ति 
के पास तक आवाज का पहुंचना बिलकुल असम्भव था। शायद जनता कुछ 
सुनने की आशा भी नहीं रखतो थी; वह महात्माजी को देखकर हो संतुष्ट 
हो जाती थी । अक्सर गांधीजी बहुत ही संक्षेप में बोला करते थे ओर 
अपने को अनावद्यक श्रम से बचाते थे, नहों तो हर दिन और हर घंटे 
इस तरह काम करना कंसे सम्भव हो सकता था ? 

में गांधीजी के साथ सब जगह नहों गया, क्योंकि न तो में उनके 
लिए कुछ विशेष उपयोगी सिद्ध हो सकता था ओर न उनके साथ चलने- 
वाले लोगों की संख्या को बढ़ाने में ही कोई तथ्य था । वेसे में भीड़ से घब- 
राता नहीं था, लेकिन कोई ऐसी बात नहीं थी जिसके लिए में अपने को 
धक्कमधकका में फंसाता और अपने परों को कुचलूवाता जेसा कि गांधोजी 
के साथ चलने वाले लोगों के भाग्य में बदा होता है । मुझे बहुत-सा वूसरा 
काम भी करना था और में अपने को खादी-प्रचार के ही काम तक सीमित 
नहों रखना चाहता था, क्‍योंकि देश की बढ़ती हुई राजनेतिक स्थिति को 
देखते हुए वह मुझे अपेक्षाकृत गोण मालूम पड़ता था। कुछ ह॒द तक मुझे 


प्प्ढ 


गांधीजी का अपने को अराजनंतिक समस्याओं में उलझाये रखना बुरा 
साल्म देता था और में उनके विचारों की पृष्ठभूमि को कभी नहीं समझ 
पाता था । उन दिनों वह खादी के काम के लिए रुपया इकट्ठा कर रहे थे 
ओर अक्सर कहते थे कि मुझे दरिद्रनारायण के लिए रुपया चाहिए | 
'दरिद्रनारायण' का अर्थ हे वरिद्रों का नारायण अर्थात्‌ वह नारायण जो 
वरिद्रों में बसता हैँ । शायद इससे उनका मतलब यह था कि वह ग्ररीबों 
को घरेल उद्योगधन्धों में लगाकर उनकी बेकारी को दूर करने में सहायता 
देना चाहते थे । कितु उनके 'दरिद्रनारायण' शब्द के प्रयोग में एक प्रकार 
से दरिद्रता की महत्ता झलका करती थी । वह कहा करते थे कि ईइवर 
।वद्दोषरूप से दरिद्रों का नारायण है, दरिद्र उसके प्रिय व्यक्ति हें। में 
समझता हूं कि इस संबंध में सब जगह यही धामिक भावना हेँं। मुझे 
यह अच्छा नहों लगता था, क्योंकि दरिद्रता मुझे एक घणित वस्तु मालूम 
होती थी, जिसे किसी भी रूप में प्रोत्साहन देने को नहीं, बल्कि लड़कर जड़ 
से उखाड़ फेंकने की आवश्यकता थी । इसके लिए स्वभावतः उस सामा- 
जिक पद्धति पर कुठाराघात करना आवश्यक था, जो न केवल ग्ररीबी 
को सहन करती है, बल्कि उसे उत्पन्न भी करती हे । जो लोग इस काम से 
बचते थे वे किसी-न-किसी रूप में निर्धतनता का समर्थन अवश्य करते थे ॥ 
वे केवल अभाव की बात सोच सकते थे और जीवन के समस्त आवश्यक 
पदार्थों से सम्पन्न संसार की कल्पना नहीं कर सकते थे । शायद उनके मत 
के अनुसार इस संसार में गरीब और अमीर सदा रहेंगे । 

जब कभी इस विषय पर मेरो गांधीजी से बातचीत होती थी वह 
इस बात पर ज़ोर देते थे कि धनवानों को अपने धन को ग़्रोबों को थाती 
समझना चाहिए । यह एक बहुत हो पुराना दृष्टिकोण था ओर हम इसे 
अक्सर भारत में ओर मध्यकालीन यूरोप में भो पाते हें । 


स्वतन्त्रता-दिवस 
२६ जनवरी, १६३० को स्वतंत्रता-दिवस मनाया गया और 
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उसने मानो बिजलो को चमक को तरह हमें देश को सचाई ओर उत्साहपुर्ण 
सनोस्थिति का दर्शन करा दिया । जगह-जगह बड़ो-बड़ी भोड़ों का जमा 
होना ओर उनमें भाषण या जनता के उद्बोधन के बजाय शांति ओर सोम्यता 
के साथ स्वतंत्रता की प्रतिज्ञा का लिया जाना--यह सब अधिक 
भ्रभावोत्पादक था। इससे गांधीजी को आवश्यक प्रोत्साहन मिला ओर उन्होंने 
जनता की नब्ज पर हाथ रखने को अपनो चतुरता से समझ लिया कि अब 
काम करने का समय आगया हैँ । इसके पश्चात्‌ एक के बाद दूसरी घटना 
बड़ो तेज्ञो से घटी--ठीक बसे ही जेसे एक नाटक की घटनाएं चरमांत को 
ओर बढ़ती हें । 

जेसे-जंसे सविनय अवज्ञा के दिन पास आते गये ओर वातावरण में 
एक बिजली-सो व्याप्त होती गई बेसे-वेसे हमारा ध्यान सन्‌ १६२१-२२ 
के आंदोलन ओर चोरीचोरा की घटना के बाद उसके सहसा स्थगित 
होने की ओर जाता रहा। देशवासी अब पहले से अधिक अनुशासन 
सीख गये थे और संघर्ष की रूपरेखा को अधिक स्पष्ट रूप से समझने लगे 
थे। उसकी कला भी अब कुछ-कुछ समझ में आने लगी थी, कितु गांधीजी 
के दृष्टिकोण से इससे भी बड़ी बात यह थी कि हर आदमो पूरी तरह से 
समझ गया था कि अहिसा के लिए गांधीजी के हृदय में एक ज़बरदस्त 
सचाई ओर रूगन है । इस संबंध में अब किसीको सनन्‍्देह नहीं रह गया 
जैसा कि दस साल पहले कुछ लोगों को था । इतने पर भी हमें यह निशचय 
कंसे हो सकता था कि कहीं एकाएक या किसी षडयंत्र के फलस्वरूप, अहिसा 
नहों फूट पड़ेगी ? और यदि ऐसी कोई घटना हुई तो उसका हमारे आंदो- 
रून पर क्या प्रभाव पड़ेगा ? क्‍या पहले की तरह वह इस बार भो सहसा 
बंद कर दिया जायेगा ? यह संभावना सबसे ज्यादा घबराहट पेदा कर 
रहो थी । 

गांधीजी ने ज्ञायद इस प्रदन पर भी अपने ढंग से विचार कर लिया 
था; लेकिन जिस समस्या से उन्हें परेशानी थो--जेसा कि में उनसे इधर- 
उधर की बातों में समझ पाया था--उसे उन्होंने कुछ और ही रूप में रखा। 
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उनकी समझ में देश की स्थिति को सुधारने का एकमात्र ठीक 
तरीका अहिसा का तरीका था और यदि उसका उचित रूप से पालन किया 
जाय तो वह एक अचक तरीका था । यह बताने की आवश्यकता नहीं कि 
इस पद्धति को क्रिया ओर सफलता के लिए विशेष अनुकूल परिस्थिति 
प्रयोजनीय हें और बाहरी स्थितियों के अनुकूल न होने पर उसकी परीक्षा 
नहीं करनी चाहिए। इससे निष्कर्ष यह निकला कि अहिसात्मक पद्धति 
सब परिस्थितियों के लिए नहीं है और इसलिए न तो विद्वव्यापी हे न 
अचक । यह निष्कर्ष गांधीजी के लिए असह्य था, क्योंकि उन्हें इस बात 
का दृढ़ विश्वास था कि अहिसा को पद्धति एक सर्वेव्यापी और अचक पद्धति 
है और इसलिए बाह्य परिस्थितियों के प्रतिकूल होने पर भी, यहां तक झगड़े 
ओर हिसा के समय भी, उसका अवश्य प्रयोग होना चाहिए। भिन्न- 
भिन्न परिस्थितियों के अनुसार उसकी कार्ये-रीति में तो परिवर्तन किया 
जा सकता हे, कितु उसे बंद करना उसकी असफलता को स्वीकार करना 
हे । 

शायद वह कुछ ऐसे हो ढंग पर विचार किया करते थे, कितु में 
उनके विचारों के संबंध में कुछ निश्चित रूप में नहीं कह सकता । उनकी 
बातों से हमें लगता तो यही था कि उनकी विचारधारा में कुछ-कुछ परि- 
बर्तन आगया हे और सविनय अबज्ञा के आरम्भ हो जाने पर उसे किसी 
आकस्मिक हिसावृत्ति के कारण बंद करने की आवश्यकता नहोां पड़ेगी; 
कितु अगर हिसा किसी रूप में आंदोलन का ही अंग बन जाय तो निस्संदेह 
वह आंदोलन एक शांतिपूर्ण आंदोलन नहीं रह जायगा और उसकी कारें- 
याइयों को कम करना या बदलना होगा । गांधीजी के इस आश्वासन ने 
हममें से बहुतों को काफी संतुष्ट कर दिया । 

अब जो बड़ा सवाल हमारे सामने रह गया था, वह था आरम्भ 
केसे किया जाय ? सबिनय अवज्ञा को किस रूप में ग्रहण किया जाय कि 
यह कारगर, परिस्थितियों के अनुकूल और जनता को प्रिय सिद्ध हो ? 
ओर तब महात्माजो ने संकेत किया । 


प्‌ रु! 


एकाएक नमक एक रहस्यपूर्ण, एक बलवान शब्द बन गया। 
नमक-फर पर आघात करने और नमक कानून को तोड़ने का नि*ुचय 
किया गया । इससे हम चकित रह गये ओर एक राष्ट्रीय आंदोलन का साधा- 
रण नमक से ठोक-ठोक मेल नहीं बेठा सके । दूसरी आइचयेंजनक घटना 
गांधीजी की ग्यारह सुत्रों' की घोषणा थी। जब हम स्वतंत्रता की 
बाते कर रहे थे तो थोड़े-से राजनेतिक और सामाजिक सुधारों को सूचो 
बनाने का क्या मतलब था, चाहे वे सुधार अच्छे ही क्‍यों न थे ? क्या इस 
शब्द का प्रयोग करते समय गांधीजी का भो वही मतलूब हुआ करता 
था जो हमारा ? या हमारा कुछ और अभिप्राय था ? बहस करने के लिए 
समय नहीं था, क्योंकि घटनाओं का क्रम आरम्भ हो गया था। भारत में 
तो वे हमारी आंखों के सामने ही राजनंतिक रूप धारण कर दिन-पर-दिन 
आगे बढ़ रही थीं और भारत से बाहर संसार के अन्य देशों में भी तेजी से 
बढ़ रही थीं ओर उसे एक भयंकर आर्थिक संकट के जाल में कसती जा 
रही थों, यद्यपि इस बात को हम उस समय समझ नहीं पाये थे । कीमतें 
गिर रही थीं, शहरवाले अतिशय लाभ का संकेत समझकर प्रसन्न हो 
रहे थे, कितु किसान और आसामी उसे घबराहट के साथ देख 


रहे थे। 
डांडी-कूच 


इसके बाद गांधोजी को वाइसराय से लिखा-पढ़ी हुई और नमक 
का कानून भंग करने के लिए साबरमतो आश्रम से डांडी की तरफ क्च 
आरम्भ हुआ । जसे-जसे आगे बढ़ते हुए इस यात्री-दल के रोज-रोज 
के समाचार आते रहे, वसे-वसे देश में उत्तेजना फलती गई । संघर्ष अब 
बिलकुल समीप आगया था ओर उसके अंतिम प्रबंध करने के लिए अहमदा- 
बाद मे कांग्रेस महासमिति की एक बैठक को गई । संघर्ष का नेता उसमें 
मौजूद नहीं था, क्योंकि उस समय बह यात्रियों के एक जत्थे के साथ समुद्र 
की ओर बढ़ रहा था। 
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अंतिम तेयारी करने के बाद कांग्रेस महासमिति के सदस्यों ने 
अहमदाबाद में एक दूसरे से अलविदा को, क्योंकि किसीको पता नहीं 
था कि आगे हम कब ओर कंसे मिलेंगे और कभी मिलेंगे भी या नहीं । 
कांग्रेस महासमिति के नये निर्देशों के अनुसार स्थानीय तेयारियों को अंतिम 
रूप देने के लिए और, जैसा कि सरोजिनी नायड़्‌ ने कहा, जेल-यात्रा के निमित्त 
अपने दांत साफ करने के ब्रुशों को तेयार रखने के लिए, हम जल्दो-जल्दी 
अपने-अपने ठिकानों को भागे । 

लोटते समय में और पिताजो गांधीजो से मिलने गये । उस समय 
वह अपने जत्थे के साथ जम्बसर में थे। वहां हम उनके साथ कुछ घंटे 
रहे, जिसके बाद वह दलूबल सहित खारे समुद्र की यात्रा के अगले पड़ाव 
की ओर चल दिये । उस रूप में मेरे लिए उनकी वह अंतिम झलक थी--- 
हाथ मे डंडा लिये वह अपने अनुयायियों के आगे-आगे सजबत कदम 
ओर शांतिपूर्ण कितु निक्चल दृष्टि से चल रहे थे । निश्चय हो वह हृदय 
को हिला देने वाला दृश्य था। 

सन्‌ १६१६ की घटनाओं की याद में हर साल (सत्याग्रह-दिवस से 
जालियांवाला बाग दिवस तक का) जो राष्ट्रीय सप्ताह मनाया जाता हैं 
उसकी पहली तारीख छः अप्रैल थी । उसी दिन गांधीजी ने डांडो के समुद्र- 
तट पर नमक-कानून को भंग करता आरम्भ किया और तीन या चार दिन 
बाद सभी कांग्रेसी संस्थाओं को ऐसा ही करने ओर अपने-अपने क्षेत्र में 
सविनय अवज्ञा आरम्भ करने को अनुमति दे दो गई । 

ऐसा सालम होता था मानों सहसा बसंत छा गया। देश के 
शहर-शहर ओर गांव-गांव में नमक बनाने को चर्चा थी और नमक तेयार 
करने के लिए बड़े-बड़े विचित्र तरीके काम में लाये जा रहे थे। इस संबंध 
में हम जानते तो बहुत ही कम थे, इसलिए जहांसे सम्भव होता था वहाींसे 
कुछ पढ़-पढ़ाकर प्च बांट-बांट कर हिदायतें देते थे । हम बत्तेन और कड़ाहे 
इकट्ठ करते थे और अंत में थोड़ा-बहुत नमक तेयार कर ही लेते थे । 
उसीको हम विजय के उन्माद में उठाये फिरते थे और ऊंचे-ऊंचे दामों पर 
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नीलाम कर देते थे । चीज़ अच्छी तेयार होती या बुरी, इसका कोई सवाल 
नहीं था । असली काम मनहूस नमक-कर को तोड़ना था और इस कार्य में 
हमें सफलता मिली, चाहे हमारे द्वारा तेयार किया गया नमक निम्न कोटि 
का ही क्‍यों न था । जब हमने देखा कि जनता में अगाध उत्साह है और 
नमक बनाने का काम घास की आग की तरह फंलता जा रहा हैँ तो हमें 
इस बात पर लज्जा आई कि जब गांधीजी ने पहले-पहल नमक बना कर 
नमक-कानून को भंग करने का प्रस्ताव रखा था तो हमने उसकी कार्यक्षमता 
धर शंका प्रकट की थो । आज हम उनके जनता को प्रभावित करने और 
उससे संगठित रूप में काम कराने के आश्चर्यजनक कौशल को देखकर 
स्तम्भित रह गये। 

सन्‌ १६३० का वह साल नाटकीय स्थितियों और जोश दिलाने 
बाली घटनाओं से भरा हुआ था। हमें सबसे अधिक आहइचर्य गांधीजी की 
समस्त जनता में प्रेरणा और उत्साह भरने की विस्मथकारी शक्ति पर हुआ ६ 
उनमें मानो एक मोहिनी थी और हमें गोखले के उन शब्दों का स्मरण हो 
आया जिनका उन्होंने एक बार गांधीजी के लिए प्रयोग किया था। उन्होंने 
कहा था---“इनमें मिट॒टी के धोंधे से बड़े-बड़े बहादुरों का निर्माण करने की 
शक्ति है । राष्ट्रीय उहेश्यों को पूति के लिए एक कायें-प्रणाली के रूप 
में शांत सविनय अवज्ञा आंदोलन अपनी उपयोगिता सिद्ध कर चुका था 
और देश भर में--मित्रों और शत्रुओं दोनों के हृदय सें--यह मोन 
विश्वास उत्पन्न हो गया कि हम विजय को ओर बढ़ रहे हैं। जो 
लोग आंदोलन में सक्रिय भाग ले रहे थे उनमें एक विचित्र उत्तेजना 
भरी हुई थी और यह उत्तेजना कुछ-कुछ जेलों तक में पहुंच गई थी। 
साधारण कंदी कहते थे--स्वराज आ रहा है' और इस स्वाथंपूर्ण 
आझा में कि इससे उन्हें कुछ लाभ होगा वे उसको बेंचेनी के साथ प्रतीक्षा 
करते रहे । जेलवाले भी बाज्ञार की चर्चाओं को सुनकर यह उम्मीद 
करने लगे थे कि स्वराज निकट हे। जेल के छोटे-छोटे अधिफारी कुछ 
ज्यादा परेशान दिखाई देने रूगे थे । 
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गोलमेज कान्फररंस के बाद 


६ फरवरी, १६३१, को--ठीक उसी दिन और शायद ठीक उसी 
समय जब मेरे पिताजी की मृत्यु हुई--गोलमेज कान्फ्रेंस के भारतीय सदस्यों 
का एक दल बम्बई लोटा। श्रीनिवास शास्त्री, सर तेजबहादुर सप्र्‌ 
और शायद कुछ और लोग, जिनकी मुझे याद नहीं, सीधे इलाहाबाद आये । 
गांधीजी और कांग्रेस कार्यसमसिति के कुछ सदस्य पहले से ही वहां थे । 
हमारे घर पर कुछ प्राइवेट बेठकें हुईं जिनमें गोलमेज कान्फ्रेंस में किय 
गए कासों का ब्योरा दिया गया । 

गोलमेज कान्‍्फ्रेंस के निर्णयों का कोई महत्त्व नहीं, यह मत हमारा 
पहले भी था और अब उसीकी पुष्टि हुई । उस समय किसीने--मुझे 
याद नहीं किसने--यह सुझाव रखा कि गांधीजी वाइसराय को पत्र लिखकर 
उनसे मुलाकात की अनुमति मांगें ओर साफ़-साफ़ बातें करें। गांधीजों 
ऐसा करने के लिए तेयार हो गए, यद्यपि मे समझता हूं कि इस मामले में 
उन्हें कोई ज्यादा उम्मीद नहीं थी । 

जो लोग गांधीजी से सहमत नहीं होते थे उनसे मिलना गांधीजी 
हमेशा पसन्द करते थे; लेकिन किसी एक आदमी से निजी मामलों पर या 
छोटे-छोटे सवालों पर बातचीत करना और बात थी ओर विजयी साम्राज्य- 
याद का प्रतिनिधित्व करनेवाली ब्रिटिश सरकार जंसो अव्यक्तिगत 
संस्था से लोहा लेना ओर बात । गांधीजी इस बात को जानते थे और 
इसलिए वह हलाड़े इविन से मिलने कोई ऊंची उम्मीद लेकर नहीं गये । 
सविनय अबवज्ञा आंदोलन तब भी चल रहा था, कितु सरकार से विचार- 
विनिमय होने को अधिक चर्चा होने के कारण उसकी उप्रता कुछ कम 
होगई थी। 

मुलाकात की व्यवस्था फौरन हो गई ओर गांधीजी यह कह कर 
दिल्‍ली के लिए रवाना हो गए कि अगर अस्थायी समझोते के रायक कोई 
गम्भीर बातचीत हुई तो कार्यसमिति के सदस्यों को बुला लूंगा । 
कुछ दिनों बाद हम सब दिल्‍लो बुलाये गये । वहां हम तोन हफ्ते रहे । इस 
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अपना विचार बताकर मुझे चकित कर दिया था। में सोचा करता था कि 
स्वतंत्रता मिल जाने पर कांग्रेस का कांग्रेस के रूप में आप-से-आप अंत हो 
जायेगा । कितु उनका विचार यह था कि कांग्रेस को रहना चाहिए, लेकिन 
एक दातं पर---वह यह कि कांग्रेस अपने लिए एक आत्सत्याग का कानून बना- 
ले और यह निदएपुचय करले कि उसका एक भी सदस्य राज्य की अधीनता में 
कोई वेतनिक पद स्वीकार नहीं करेगा और यदि कोई व्यक्ति राज्य में 
किसी अधिकारी का पद ग्रहण करना चाहेगा तो उसे कांग्रेस से अलग हो 
जाना पड़ेगा । इस समय मुझे ठीक से याद नहीं कि उन्होंने यह बात किस- 
किस तरह से समझाई, कितु उनका असली मन्‍्तब्य यह था कि कांग्रेस अपने 
आत्मत्याग के बल पर और चिताहीन रहकर सरकार के कार्यकारी और 
अध्य विभागों पर बड़ा जबरदस्त नेतिक दबाव डाल सकती हैँ और उन्हें 
ठीक मार्ग पर रख सकती हूँ । 

यह एक असाधारण विचारधारा है, जिसे ग्रहण करना मेरे लिए 
मुश्किल है ओर जिससे अनेक कठिनाइयां उत्पन्न हो सकती हें। मुझे 
ऐसा लूगता हें कि इस तरह की संस्था का (यदि उसकी कल्पना की जाय 
तो ) किसी-न-किसी विद्येष स्वार्थवाले व्यक्तित द्वारा दुरुपयोग अवश्य होगा । 
कितु यदि हम इसको व्यावहारिकता के प्रश्न को छोड़ भो दें तब भी हमें 
इससे गांधीजी को विचारधारा की पृष्ठभूमि को कुछ-कुछ समझने में सहा- 
यता अवदय मिलती हूँ । 


जनतन्‍त्र 


गांधोजी के जनतंत्र-विषयक विचार का जनसंख्या, बहुमत अथवा 
साधारण अर्थ में प्रतिनिधित्व से कोई संबंध नहीं हे। उसका आधार 
सेवा ओर त्याग है और उसमें नेतिक दबाव का प्रयोग होता है । गांधीजी 
का दावा हे कि में “जन्म से हो जनतंत्री हूं ।/” अगर यह दावा अपने को 
गरीब-से-गरीब जनता के साथ पूरी तरह से मिला देने, उससे अच्छा जीवन 
बिताने की आकांक्षा न रखने ओर साथ-ही-साथ उसके स्तर तक पहुंचने 


द्ड 


की भरसक चेष्टा करने के बल पर कर सकता हे तो में भी वह दावा 
करता हूं ।” यही गांधीजी की जनतंत्रवादी को परिभाषा हें। वह 
आगे कहते हैं : 

“हमें यह बात समझ लेनी चाहिए कि कांग्रेस को जनतंत्रीय रूप 
और प्रभाव प्राप्त करने का सोभाग्य इसलिए नहों मिला हे कि उसके वाधिक 
अधिवेशनों में बहुत से प्रतनिधि और दशक आते हें । बल्कि इसलिए कि 
यह जनता की दिन-पर-दिन अधिक सेवा करती रही है । पश्चिमी जनतंत्र 
यदि असफल सिद्ध नहीं हो चुका है तो इसमें सन्देह नहीं कि उसकी अग्नि- 
परीक्षा हो रही हे । ईश्वर करे कि जनतंत्र के सच्चे विज्ञान को जन्म देने 
का श्रेय भारत को मिले और वह उसकी सफलता का खुला प्रदर्शन 
कर सके । 

“अष्टाचार और पाखंड जनतंत्र के अनिवाय परिणाम नहीं 
होने चाहिए, जसे कि वे आजकल निस्संदेह हें। जनतंत्र का सच्चा प्रमाण 
संख्या से नहीं मिलता । सच्चे जनतंत्र में ऐसे व्यक्तियों की कम संख्या का 
होना असंगत नहों है जो जनता की अन्तर्भावना, आशा ओर भहत्त्वाकांक्षाओं 
का प्रतिनिधित्व करते हों ॥ मेरा मत हे कि जनतंत्र का विकास जोर- 
जबरदस्ती से नहीं हो सकता । जनतंत्र की भावना ऊपर से नहीं लादी 
जा सकती । उसका उद्गम अन्तर से ही होता हे ।” 

निरचय ही यह जनतंत्र पश्चिमी जनतंत्र नहीं हे, जेसा कि गांधीजी 
स्वयं कहते हैं । फिर भी इसमें ओर साम्यवादी विचारधारा में कुछ समानता 
अबद्य है । ऐसे साम्यवादी बहुत ही कम हे जो जनसाधारण की असली 
जरूरतों और इच्छाओं का प्रतिनिधित्व करने का दावा कर सकते हों, 
चाहे जनसाधारण स्वयं भी उनसे अनभिज्ञ क्यों न हो । फिर भी यह समा- 
नता नाममात्र को ही है । सच पूछिये तो दोनों के वृष्टिकोण में जो अन्तर 
है यह इस समानता से कहीं अधिक है--विशेषत:ः कार्य-पद्धतियों और हिसा 
के प्रयोग के संबंध में । 

गांधीजी जनतंत्रवादी हों या न हों, इसमें सन्देह नहीं कि वह भारत 


ही । 


की किसान जनता का प्रतिनिधित्व करते हैं । बह इन लाखों किसानों को 
चेतनापूर्ण ओर अर्द्धचेतनापूर्ण आकांक्षा के सार हें । यह शायद प्रतिनिधित्व 
से भी कुछ अधिक ही है, क्योंकि गांधीजी उनकी आदर्शपूर्ण प्रतिमत्ति हें । 
फिर भी वह एक साधारण किसान नहों हें । कुझाग्रतम बुद्धि, सुन्दर भाव, 
उत्तम पसन्द और विस्तृत दृष्टिकोण, अतिद्ाय मानुषिक; फिर भी 
एफ ऐसा संत जिसने अपनी लालसाओं और भावनाओं को कुचल दिया है, 
उन्हें अपना दास बनाकर आत्मिक प्रवाह में डाल दिया हे; एक जबरदस्त 
'क्तित्व जो लोगों को चुम्बक की तरह अपनी ओर खींच लेता है और 
वफादारी व प्रेम की उत्कट भावनाएं जाग्रत कर देता है--ये हें उसके 
' एक किसान से बिलकुल भिन्न और परे हैं । लेकिन इन सब बातों 
' भी वह सब से बड़ा किसान हैं; उसका जीवन-संबंधी दृष्टिकोण 
ये है और वह किसानों जैसे ही अपनो आंखें जीवन के कुछ 
पर से बंद रखता है । लेकिन भारत किसानों का भारत है 
वहअपने भारत को खूब अच्छी तरह से जानता हैँ, उसके 
के स्पन्दन को अनुभव करता हैँ, स्थिति को ठीक-ठोक और 
॥ से ही समझ लेता है। उससें अनुकल मनोवैज्ञानिक अवसर 

, करने का अद्भुत कौद्ाल हें। 
ब्रिटिश सरकार ही नहीं, बल्कि भारतीय जनता और अपने निकट- 
थयों तक के लिए गांधीजी एक समस्या और एक पहेली थे । शायद 
भी देशों में आज वह असंगत मालम दें, कितु भारत आज भी पाप, 
«वो और अहिसा की बात करनेवाले इस भविष्यवक्ता और धार्मिक व्यक्ति 
को समझता या पसंद करता हैं। भारत की पौराणिक गाथाएं 
ऐसे साधु-संन्यासियों की कहानियों से भरी पड़ी हैँ, जिन्होंने अपने त्याग 
और अपनी तपस्या के बल पर इतनी सामथ्थ्यं प्राप्त करली कि उससे छोटे- 
छोटे देवताओं के सिहासन हिल उठे और स्थापित व्यवस्था अस्तव्यस्त 
होगई । गांधीजी की आइचर्यंजनक स्फूति और आंतरिक शक्ति को मानो 
किसी अनन्त आध्यात्मिक स्रोत से प्रवाहित होते देखकर मुझे अक्सर 
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इन गाथाओं का स्मरण हो आया है । निश्चय हो वह इस संसार के एक 
साधारण व्यक्ति नहीं थे, यह एक बिलकुल भिन्न और दुलंभ सांचे में ढले 
हुए मानव थे और अक्सर उनकी आंखों में से कोई अज्ञात वस्तु हमें घरती 
अतीत होती थी ॥ 


किसानों की छाप 


भारत--देहाती भारत ही नहीं बल्कि शहरी और औद्योगिक भारत 
“-पर भी किसानों की छाप है। अतः यह स्वाभाविक ही था कि भारतमाता 
अपने इस पुत्र को, जो उससे इतना मिलता-जुलता है कितु फिर भी भिक्ष 
हैं, अपना आराध्य और प्यारा नेता बनाती । उसने पुरानी ओर अद्ं- 
विस्मृत स्मृतियां जाग्रत कर दीं और भारतमाता को उसकी आत्मा 
का दर्शन करा दिया । दत्तंमान की अंधकारपूर्ण विपदाओं में दबकर उसने 
विवशतापूर्ण वाणी और भूत तथा भविष्य के अनिश्चित-से स्वप्न 
बनाने में ही अपनी आत्मा को संतोष देना चाहा ॥ कितु गांधी ने आकर 
उसके मस्तिष्क को आश्ाओं से भर दिया, उसके क्षत-विक्षत शरीर को 
दल प्रदान किया और भविष्य एक आकर्षक दृश्य बन गया। जानस 
की तरह द्विमुख्लसी बनकर उसने पीछे अतीत की तरफ और आगे 
भ्रदिष्य की ओर भी देखा और दोनों का एकीकरण करने का प्रयत्न 
किया । 

हममें से बहुत-से लोग इस कृषक दृष्टिकोण से अलूग हट गये थे 
और पुराने ढंग के विचारों, रीति-रिवाज तथा धर्मं को अपने लिए विदेशी 
समझने लगे थे । हम अपने को आधुनिक कहा करते थे ओर सब दातों 
को उन्नति, औद्योगीकरण, उच्चतर जीवन-मान तथा समूहवाद के दृष्टिकोण 
से देखा करते थे। हम किसानों के दुष्टिकोण को प्रतिगामो समझते थे 


्ज+ः हु ४७4० ७७५५७. ७-००, ०. ५३५५५०५-.६२००३०५०७००-२७०-- “+>० +.. ०*० -५ जज +ल्‍न्‍नन थे >3>पन्‍मनकनक 


*जानस एक ग्रीक देवता है, जिसके दो मुख होते हें । एक आगे 
श्र दूसरा पीछे देखता हे । “-सम्पादक 
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और हममेंसे कुछ लोग, जिनकी कि संख्या बढ़ रही है, समाजवाद और 
साम्यवाद का पक्ष लेने रूगे । तो फिर हमने गांधीजी के साथ अपना 
राजनैतिक संबंध कंसे जोड़ा और किस तरह हममें से बहुत से लोग उनके 
कट्टर अनुयायी बन गये ? इसका उत्तर आसान नहीं हे और जो आदमी 
गांधीजी को नहीं जानता वह तो किसीके भी उत्तर से संतुष्ट नहीं हो सकता । 
व्यक्तित्व को परिभाषा नहों की जा सकती । वह एक विचित्र दक्ति है, 
जिसका मनुष्य की आत्मा पर प्रभुत्व होता हैं । इस शक्ति की गांधीजी 
में बहुलता है और जो लोग उनसे मिलने आते हें उन्हें वह. एक बिलकुल 
भिन्न रूप में दिखाई पड़ते है । वह लोगों को अपनी ओर आकर्षित कर लेते 
थे, कितु अंततः यह इन लोगों का बोद्धिक विश्वास ही था जो उन्हें गांधीजी 
के पास ले आता था ओर वहां बनाये रखता था। वे उनके जीवन संबंधी दशेन 
या कितने ही आदशों से भी सहमत नहीं होते थे । अक्सर वे उन्हें समझते 
भी नहीं थे। कितु गांधीजी ने जो काम बताया वह ऐसा था जो समझ में 
आ सकता था और पसन्द भो किया जा सकता था। इतने दिनों की लम्बी 
निष्कियता के बाद, जिसका हमारी राजनीति ने पोषण किया था, 
किसी भी प्रकार की क्रियाशीलता प्रिय हो सकतो थी। ऐसी द्ञा में 
नेतिक प्रभा से चमकते हुए बीरतापूर्ण और उपयोगी काये में मतिष्क 
ओर हृदय को छनेवाली एक दुर्देभननोय अपील का होता स्वाभाविक था । 
धीरे-धीरे उन्होंने हमें विश्वास दिला दिया कि यह एक ठीक कार्य हे और 
यधपि हमने उनके अध्यात्म को स्वीकार नहीं किया तथापि हम उनके 
साथ-साथ चले । कार्य को उसकी अन्तर्भत भावना से पृथक्‌ रखना शायद 
एक मुनासिब तरीका नहीं था ओऔर बाद में उससे मानसिक संघर्ष तथा कष्ट 
का उत्पन्न होता अनिवाय था । कुछ अनिश्चित रूप से हम यह्‌ आशा करते 
रहे कि गांधीजी, जो प्रधानतः एक कमंशील व्यक्ति थे और जिनपर बदलती 
हुई स्थितियों का बड़ा प्रभाव पड़ता था, उसी मार्ग पर बढ़ेंगे जिसे हम ठीक 
समझते हे । कुछ भी हो, वह जिस मार्ग का अनुसरण कर रहे थे 
वह उस समय तक ठीक था और यदि भविष्य में मतभेद हो भी तो उसकी 
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पहले से ही आशंका करना मखेता होती । 

इन सब बातों से सिद्ध हो जाता हें कि हमारे विचार साफ और 
निश्चित नहीं थे। हमारी भावना सदा यही थी कि अगर हम अधिक 
तकंसंगत हें तब भी गांधीजी भारत को हमसे ज्यादा जानते हें ओर जो 
आदमी जनता की इतनी जबरदस्त श्रद्धा ओर वफादारी हासिल कर सकता 
हुँ उसमें अवश्य ही उस जनता की आवश्यकताओं और आकांक्षाओं से 
सामंजस्य रखने की कोई बात होगी। हम सोचते थे कि यदि हम उनको 
विश्वास दिला सकते हें तो जनता को भी बदल सकते हैं और उन्हें विद्वास 
दिलाना सम्भव सालम होता था, क्योंकि अपने कृषक-दृष्टिकोण के बावजूद 
वह जन्म से ही विद्रोही थे । वह एक क्रान्तिकारी थे, उन्होंने महान परिवर्तेनों 
के लिए कमर कस रखो थी और वह परिणाम से भयभीत होकर कभी 
रुकते नहीं थे । 


ददासों के प्यारे कशधारः 


गांधीजी ने आलसी और भ्रष्ट जनता को अनुशासित ओर कमंष्य 
'बनाया-- किसी प्रकार का दबाव डालकर या आशिक प्रलोभन दिखाकर 
नहीं, बल्कि अपनी नम््र दृष्टि, अपने कोमल वचन, ओर इनसे भी अधिक, 
अपने व्यक्तिगत दृष्टांत से । मुझे याद हे कि सन्‌ १६१६ में अर्थात्‌ सत्याग्रह 
के आरम्भिक दिनों में बम्बई के उमर सोबानो ने उन्हें 'दासों के प्यारे 
'कर्णघधार' कहकर पुकारा था। तब से १२ साल बाद के समय में बड़ी-बड़ी 
बातें हो गई थीं। उमर इन परिवतेनों को देखने के लिए जीवित नहीं रहे 
थे, कितु हम, जो कि उनसे अधिक सौभाग्यशाली थे, १६३१ के उन आरस्भिक 
महीनों से अतीत की ओर ह॒ष और अभिमान से देख रहे थे। १६९३० का साल 
'हमारे लिए सचमुच ही एक बड़ा आइचर्यजनक साल था और ऐसा मारूम 
होता था जैसे मांधीजी ने अपने जादू के डंडे से देश का रूप ही बदल विया है । 
हममें से कोई भी आदमी यह सोचने की मूर्खता नहीं करता था कि हमने 
'ब्िटिश सरकार पर अंतिम विजय प्राप्त करली है । हमारे हर्ष की भावना 
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का सरकार से कोई सम्बन्ध नहीं था । हमें अपनी जनता पर अभिमान 
था--अपनी महिलाओं पर, अपने नौजवानों पर, और अपने बच्चों पर 
उनके उन कार्यों के लिए जो उन्होंने आंदोलन के दिनों में किये थे । वह 
एक ऐसा आत्मिक राभ था जो किसी भी समय ओर किसीके लिए भी 
बहुमूल्य हो सकता था। हम गुलामों ओर पददलितों के लिए तो उसका 
दुगूुना मुल्य था और हम इस बात के लिए प्रयत्नशील थे कि कोई ऐसी 
बात न होने पाये जिससे यह लाभ हमसे छिन जाय । 

जहां तक मेरा अपना सवाल है, गांधीजी की मुझपर सदा बड़ी 
कृपा रहती थी और मेरे पिताजी को मृत्यु ने तो उन्हें विशेषरूप से मेरे 
निकट ला दिया था। मुझे जो कुछ भो कहना होता था उसे उन्होंने बड़े 
धैयें के साथ सुना था ओर मेरो इच्छाओं को पुरा करने की भरसक चेष्टा 
की थी । इससे में यह सोचने ऊरूगा था कि शायद में और कुछ अन्य साथी 
उन्हें लगातार प्रभावित कर समाजवादो दिशा में खोंचकर ले जा सकें | 
उन्होंने खुद कहा था कि जेसे-जसे उनकी समझ में आता जायेगा वैसे-बैसे 
वह उधर धीरे-धीरे बढ़ते जायेंगे । उस समय मुझे यह बात प्राय: अनिवार्य- 
सी मालम होतो थी कि यह समाजवाद के बुनियादी सिद्धांतों को अंगीकार 
कर लेंगे; क्योंकि मुझे उस समय को हिसा, अन्याय, बर्बादी और विपदा 
से कचने की कोई और सूरत नहों दिखाई देती थी । समाजवाद की काये- 
पद्धति से वह असहमत हो सकते थे, कितु उसके आदर से नहीं । उन दिनों 
में ऐसा हो सोचा करता था, कितु अब समझ गया हूं कि गांधीजी के विचारों 
ओर समाजवादी दृष्टिकोण में बुनियादी भेंद हैं । 


दिल्ली का समझोता 


४ भा्चे की रात को हम रोग आधी रात तक गांधीजी के वाइसराय 
भवन से लोटने की प्रतीक्षा करते रहे । वह दो बजे लोटे और हमें जगाकर 
बताया गया कि समझोता हो गया है । हमने उस समझोते का ससविदा 
देखा । में उसकी अधिकांश धाराओं को जानता था, क्योंकि उन पर अक्सर 
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वादविवाद हुआ था, कितु ऊपर हो धारा २* को देखकर मुझे जबरदस्त 
धक्का लगा। उसमें संरक्षण आदि का उल्लेख था। में उसके लिए 
बिलकुल तेयार नहीं था। उस समय मेंने कुछ नहीं कहा ओर हम सब 
सो गये । 

कुछ ओर कहने सुनने का सवाल हो नहीं था । काम हो चुका था 
ओर हमारा नेता अपना वचन दे चुका था। यदि हम उनसे असहमत भी 
थे तो कर क्‍या सकते थे ? उन्हें हटा देते ? उनसे सम्बन्ध तोड़ लेते ? 
अपभे मतभेद को घोषणा करते ? ऐसा करने से किसो व्यक्ति विशेष 
को कुछ वेयक्तिक संतोष हो सकता था, कितु उसका अंतिम निर्णय पर कुछ 
असर नहीं पड़ता । कम-से-कम उस समय के लिए तो सबिनय अवज्ञा 
आंदोलन समाप्त कर ही दिया यया था ओर जबकि सरफार यह कह 
सकती थी कि गांधीजी ने समझौता कर लिया है तो कार्यतमिति उस आंदोलन 
को आगे नहीं बढ़ा सकती थी। अपने दूसरे साथियों को तरह में भी इस 
आंदोलन को स्थगित कर सरकार से अस्थायो समझौता करने के लिए 
तैयार था । हमारे लिए यह काम आसान नहीं था कि हम अपने साथियों 
को फिर जेंल भेज दें या जो हजारों लोग जेल में थे उनके यहां रह जाने 
का कारण बनें । कंद कोई ऐसो सुन्दर जगह नहीं है जहां जिन्दगी बिताई 


*#५ मार्च, १९३१ के दिलली-समझौते की धारा २ इस प्रकार 
है---“जहां तक वेधानिक प्रश्नों का सवाल है, ब्रिटिश सरकार की अनु- 
मति से भावी विचार-विनिमय के क्षेत्र का इसलिए उल्लेख किया जा 
रहा है कि गोलमेज कान्फेंस में वैधानिक भारत सरकार की जिस योजना 
पर विचार किया गया था, उस पर आागे विचार किया जा सके | 
उसमें जो योजना दी गई है, संघ” उसका श्रनिवायं श्रंग है । यही बात 
भारतीय उत्तरदायित्व और भारत के हित में ऐसी बातों के संरक्षण के 
सम्बन्ध में हे जैसे सुरक्षा, विदेशी मामले, अल्पसंख्यकों की स्थिति, भारत 
की आर्थिक मर्य्यादा और उत्तरदायित्वों की पूति । 
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जाय, यद्यपि हमसमें से कुछ लोग अपने को उसके लिए तेयार कर सकते हैं 
और उसकी घातक दिनचर्या की ओर से लापरवाही व्यक्त कर सकते हें। 
इसके अलावा गांधीजी ओर लाडे इथिन के बीच तीन सप्ताह या उससे भी 
अधिक दिनों तक बातचीत चलते रहने से देश भर को यह आज्ञा होने लूगी थी 
. कि समझौता होने ही वाला है। इस अवस्था पर आकर अगर समझोते की 
वार्ता टूट जाती तो सबको बड़ी निराशा होती। इसलिए कार्यसमिति के सभी 
सदस्य निईुचय ही एक अस्थायी समझौते के पक्ष सें थे--अस्थायी समझोते 
से अधिक वह हो भी क्‍या सकता था--बहातें कि उससे हमारी कोई 
महत्त्वपर्ण पराजय न होतो। 

दो बातें ऐसी थों जिनमें मुझे सब से ज्यादा दिलचस्पी थी। 
उनमें से एक यह थी कि हमारी स्वतंत्रता की मांग किसी तरह भी ढीली 
न की जाय ओर दूसरी यह कि समझोते का युक्‍्तप्रान्त के गांवों पर क्‍या 
असर पड़ेगा। गांधीजी ने यह बात लार्ड इविन से बिकूकुल साफ कर दी थी । 
सरकार जो कर मांगती थी उसे देने में किसान असमर्थ थे। गांधीजी ने 
कह दिया था कि यद्यपि कर-विरोधो आंदोलन बंद कर दिया जायेगा 
तथापि हम किसानों को अपनी सामथ्यं से अधिक देने की सलाह 
नहीं दे सकते । 

हमारे लक्ष्य--अर्थात्‌ स्वतंत्रता का भी प्रइन था। मेंने देखा कि 
समझौते की धारा २ के कारण यह उद्देश्य भी संकट में पड़ गया हैं । क्या 
यही चोज थी जिसके लिए हमारी जनता ने एक साल तक इतनी बहादुरी 
के साथ काम किया था ? क्या बोरता से भरी हुई हमारी सारी बातों 
और हमारे सारे कार्यों का यही अन्त होने वाला था ? कया इसके लिए 
कांग्रेस का स्वतंत्रता-दिवस प्रस्ताव पास किया गया था और क्‍या इसीके 
लिए २६ जनवरो को प्रतिशा इतनी बार बुहराई गई थी ? उस रात 
में लेटा-लेटा इन्हीं बातों पर विचार करता रहा और मुझे अपने हृदय में 
एक बहुत बड़े सुनेपन का अनुभव होता रहा, मानो कोई बहुमल्य वस्तु 
खो गई हैं और उसके घापस मिलने की आशा नहीं रह गई है । 
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संसार का झंत इसी ढंग स होता हैं । 

धमाके के साथ नहीं बल्कि मंद रुदन के साथ ! 

किसी और ज्ञरिये से गांधीजी को मेरे इस क्षोभ का पता लग गया और 
उन्होंने मुझे अगले दिन टहलने के समय अपने साथ चलने को कहा । उस दिन 
हमारी उनकी बड़ी देर तक बातें हुईं और उन्होंने मुझे यह विश्वास दिलाने 
का प्रयत्न किया कि हमने कोई भी महत्त्वपर्ण चीज नहीं खोई हैं ओर न 
हमारी कोई संद्धांतिक पराजय ही हुई हे । उन्होंने समझौते की धारा २ 
की व्याख्या एक ऐसे विदेष ढंग से की जिससे वह हमारी स्वतंत्रता की मांग 
के अनुकल प्रतीत होने लगे । उनका तर्क मुख्यतः भारत के हित में 
शब्दों पर आधारित था । मुझे उनकी व्याख्या एक जबरदस्तो को व्याख्या 
मालम हुई और मुझे संतोष नहीं हुआ, यद्यपि उनको बातों ने मुझे शांत 
अबबय कर दिया । समझौते की अच्छाइयों की बात तो अलग रही मेंने 
उनसे कहा कि हम लोगों को एकाएक अचम्भे सें डाल देने की आपको जो 
रीति है उससे मुझे भय रूगता हैं । उनमें कोई ऐसी अज्ञात वस्तु थी जिसे 
१४ साल के निकटतम सम्पर्क के बाद भी में बिलकुल नहीं समझ पाया था 
ओर जो मुझे भयभीत कर दिया करती थी । उन्होंने स्वीकार किया कि 
उनमें ऐसी कोई वस्तु हे, कितु कहा कि सें खुद इसका कोई जवाब नहां 
दे सकता ओर न यह भविष्यवाणी ही कर सकता हूं कि उसका क्या 
परिणाम निकलेगा । 

एकदो दिन तक में इसी तरह विचलित रहा और समझ म नहीं 
आता था कि कया करू। उस समय समझौते का विरोध करने या उसे 
रोकने का कोई प्रइन नहीं था। वह अवस्था तो बीत चुकी थी और में 
इतना ही कर सकता था कि व्यवहार में उसे स्वीकार करते हुए सेद्धांतिक 
रूप से उससे अपने को अरहूग करलं । उससे मेरा अपना अहंकार तो 
शांत हो जाता, कितु देश के बड़े प्रन्‍ल के समाधान में कोई सहायता नहीं 
मिलती। इसलिए मेंने सोचा कि क्या यह अच्छा नहीं होगा कि जो कुछ हो 
चुका है उसे में शिष्टतापू्वक स्वीकार कर लूं और उसकी अधिक-से-अधिक 
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अनुक्‌ल व्याख्या करूं जेसा कि गांधीजी ने किया था ? समझौते के फ़ोरन 
बाद ही उन्होंने अख़बारनवीसों से मुलाकात करते हुए इसी व्याख्या पर 
जोर दिया था और कहा था कि हम अब भी अपनी स्वतंत्रता की मांग पर 
दृढ़ हे। लाई इविन के पास जाकर उन्होंने इस बात का स्पष्टीकरण भो 
कर लिया ताकि उस समय ओर भविष्य में कोई गलतफहमी न होने पाये ॥ 
उन्होंने लाडं इविन से यह भी कह दिया कि अगर कांग्रेस गोलमेज कान्फ्रेंस 
में अपना कोई प्रतिनिधि भेजेगी तो इसी आधार पर इसी मांग को प्रस्तुत 
करने के अभिप्राय से भेजेगी । लार्ड इथिन इस दावे को स्वीकार तो नहीं 
कर सके, लेकिन उन्होंने यह मान लिया कि कांग्रेस को उसे प्रस्तुत करने 
का अधिकार है । 

इसलिए मेने समझौते को स्वीकार करने और उसके लिए पूरी 
रूगन के साथ काम करने का निश्चय किया, यद्यपि ऐसा करने में मुझे 
काफ़ी मानसिक संघर्ष ओर ज्ञारीरिक क्षोभ का सामना करना पड़ा । 
मुझे कोई बीच का रास्ता ही नहीं दिखाई देता था । 

समझोते से पहले और उसके बाद भी गांधीजी को रूार्ड इविन 
से जो मुलाकातें हुई थीं उनमें उन्होंने सविनय अवज्ञा से सम्बन्ध न रखने 
वाले सभी राजनेतिक कंदियों को छोड़ देने पर जोर दिया था। सबिनय 
अवज्ञा के कंदी तो समझौते की शर्त के अनुसार रिहा होने वाले थे हो, 
लेकिन उनके सिवा हजारों और कंदी भी थे, जिनमें से कुछ को तो अदालतों 
कारंबाई के बाद केद की सजा मिली थी और कुछ ऐसे थे जो बिना किसी 
आरोप, अदालतो कारंवाई या सजा के ही नजरबन्द थे। इनमें से अनेक 
तो कई वर्षों से ऐसे ही नजरबन्द चले आ रहे थे और इस तरह बिना मुकदमा 
चलाये ही कद में रखने को प्रणाली पर सारे भारतवर्ष---और खास तोर 
से बंगाल में जहां कि इसका सब से ज्यादा असर पड़ा था---अतिद्य क्रोध 
की भावना फेली हुई थी। गांधीजी ने इनको रिहाई की परवी की थी 
ओर कहा था कि समझोते की शर्तों के मुताबिक न सही, कम-से-कम बंगाल 
में राजनेतिक तनाव को कम करने ओर वहां अधिक शज्ञांतिपूर्ण वातावरण 
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स्थापित करने के लिए इम केदियों की रिहाई अत्यन्त अपेक्षणीय है । कितु 
सरकार इसे मानने को तेयार नहीं थी । 
कराचौ-कां ग्रेस 

कराची की कांग्रेस गांधीजी के लिए पहले की सभी कांग्रेसों से 
बड़ी व्यक्तिगत विजय थी। उसके अध्यक्ष, सरदार बल्लभभाई पटेल, भारत 
के सबसे अधिक लोकप्रिय और शक्तिज्ञाली व्यक्षितयों में से थे और उन्हें 
गुजरात में सफल नेतृत्व की प्रतिष्ठा भी प्राप्त हो चुकी थी; फिर भी उस 
अधिवेशन के प्रधान व्यक्ति महात्माजी ही थे। 

इस अधिवेशन का सुख्य प्रस्ताव दिल्‍ल्ली-समझोते और गोलमेज 
कास्फ्रेन्स के सम्बन्ध में था। चंकि यह प्रस्ताव कार्यसमिति की ओर से 
रखा गया था, इसलिए मेंने उसे स्वीकार कर लिया, कितु जब गांधोजी ने 
मुझसे उसे कांग्रेस के खुले अधिवेशन में उपस्थित करने को कहा तो मंने 
आनाकानी की । यह मेरे स्वभाव के विरुद्ध था, इसलिए मेंने मना कर 
दिया। पर बाद में मेंने सोचा कि यह स्थिति तो एक दुबेंल और असंतोष- 
जनक स्थिति है । मुझे या तो इसके पक्ष में रहना हें या इसके विरुद्ध; 
इस मामले में जनता को अनिशचय में छोड़ना उचित नहीं। अत: बिलकुल 
अंतिम समय पर, प्रस्ताव के खुले अधिवेशन में प्रस्तुत किये जाने से कुछ 
ही मिनट पहले, मेंने उसे उपस्थित करने का निइचय किया। अपने भाषण 
में मेंने उस विशाल जन-समुदाय के सामने अपने मन की बात साफ़-साफ़ 
रख देने की कोशिश की। यह बताते हुए कि मेंने उस प्रस्ताव को क्‍यों 
स्वीकार किया है जनता से भो उसे स्वीकार करने को प्रार्थना की । वह 
भाषण, जो कि तात्कालिक आवेश में दिया गया था और हृदय के अन्तरतम 
प्रदेश से निकला था और जिसमें बहुत ही कम अलंकार ओर दाब्दाडम्बर था, 
मेरे पहले के उन सभी भाषणों से अधिक सफल था जिन्हें मेंने ज्यादा साव- 
धानो से ते यारो करने के बाद दिया भा। में दूसरे प्रस्तावों पर भो बोला--- 
विशेष रूप से भगतसिह सम्बन्धी प्रस्ताव और ब॒नियादी अधिकारों तथा 
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आर्थिक नीति के प्रस्ताव पर। 

किवदंति यह हें कि इस प्रस्ताव फो--या कम-से-कसम उसके एक 
बड़े भाग को--साम्यवाद से सहानुभूति रखनेवाले किसी रहस्यपूर्ण व्यक्षित 
ने तैयार किया था ओर कराची में उसे मुझपर डाल दिया था, जिसके बाद 
मेंने गांधीजी को चुनोती दी थी कि या तो इसे स्वीकार कीजिये या दिल्‍ली- 
समझौते के प्रइन पर मेरे विरोध का सामना कीजिये और इसपर गांधीजी 
ने मुझे शांत करने के लिए प्रस्ताव को स्वीकार कर लिया था तथा उसे 
विषय-समिति के भथकेमांदे सदस्यों के गले उतारकर आखिरी दिन कांग्रेस 
पर लाद दिया था। 

जहां तक गांधीजी का सवारू हे, मुझे उन्हें काफी घनिष्ठता के 
साथ जानने का सोभाग्य मिला हे और उन्हें चुनोती देने या उनसे सोदा 
करने का विचार मुझे पेशाचिक मालम होता है। हम एक दूसरे के लिए 
अपने हृदय में स्थान निकाल सकते हें या किसी विशेष मामले में एक दूसरे 
से पृथक भी हो सकते हूं, कितु हमारे पारस्परिक व्यवहार में कभी बाजारू 
तरीकों का प्रयोग नहीं हो सकता। 


ढै 


सिर १६३२ के मध्य में हमारे शांत और नीरस जेल-जीवन में 


सहसा बसम-विस्फोट हुआ। समाचार मिला कि रेमज़ें मेक्डोनेल्ड ने 
अपने साम्प्रदायिक निर्णय में दलित जातियों को पृथक निर्वाचन का जो 
अधिकार दिया हें उसके विरोध में गांधीजी ने आमरण अनशन करने का 
निइचय किया हे। जनता के हृदय को एकाएक धक्का पहुंचाने की उनमें 
कैसी अपूर्व क्षमता थी ! सहसा मेरे मस्तिष्क में सभी प्रकार के विचार 
दौड़ गये। मेरी आंखों के सामने सभी तरह की सम्भावनाएं और संकट- 
कालीन आवद्यकताएं नाच उठीं और उनसे मेरे चित्त का संतुलन बिलकुल 
नष्ट हो गया। दो दिन तक में पूर्ण अंधकार में रहा और उससे बाहर 
निकलने के लिए मुझे कहीं प्रकाश नहीं दिखाई दिया । गांधीजी के इस 
कार्य के कुछ परिणामों को सोचकर तो मेरा दिल बेठने लूगता था। व्यक्ति- 
गत रूप से भी चिता कुछ कम नहीं थो। मुझे यह सोचकर बड़ी मानसिक 
बेदना होती थी कि शायद अब में उन्हें न देख सकूं। आखिरी बार मेंने 
उन्हें इंग्लंड जाते समय जहाज पर देखा था और उसको एक वर्ष हो गया 
था। क्‍या वही उनका अंतिम दर्शन सिद्ध होनेवाला था? 
ओर तब मुझे इस बात पर बड़ी झुंझलाहट हुई कि उन्होंने अपने 
अंतिम उत्सगें के लिए एक गौण समस्या चुनी हे। इसका हमारे स्वतंत्रता- 
संग्राम पर क्या असर पड़ेगा ? क्‍या इसके कारण, कम-से-कम कुछ समय 
के लिए, बड़े-बड़े प्रदन पृष्ठभूमि में नहीं पड़ जायेंगे ? और यदि वह अपने 
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तत्कालीन उद्देश्य में सफल भी हो गये और दलित जातियों के लिए संयुक्त 
निर्वाचन-प्रणाली स्वीकार भी कराली ठो क्या उसकी प्रतिक्रिया नहीं 
होगी ओर लोगों में यह भावना जड़ नहीं पकड़ लेगी कि थोड़ा-बहुत तो 
मिल ही गया है, अब कुछ समय के लिए कुछ और करने की आवश्यकता 
नहों ? और क्या उनका यह काम सरकार द्वारा समर्थित साम्प्रदायिक 
निर्णय और दूसरी आम योजनाओं को नियमित मानने या अंशतः स्वीकार 
करने के बराबर नहीं होगा ? क्‍या उनका यह कार्य असहयोग और सविनय 
अवशा आंदोलनों से सामंजस्य रखता हूँ? इतने त्याग ओर बीरतापूर्ण प्रयत्नों 
के बाद क्या हमारा आंदोलन किसी अज्ञात वस्तु में विलीन हो जानेवाला हूँ ? 

गांधीजी के इस प्रकार एक राजनंतिक प्रदन पर धामिकता ओर 
भावकता के धरातल से विचार करने और उस सम्बन्ध में बारबार ईश्वर 
का उल्लेख करने पर मुझे क्रोध आया। उन्होंने तो यहां तक कहा कि 
ईववर ने उनके उपवास की वास्तथिक तिथि तक का संकेत कर दिया हूं। 
वह लोगों के सामने कसा भयंकर दृष्टांत रख रहे थे! 

अगर बापू मर गये तो भारत का क्‍या रूप होगा? ओर 
उसको राजनीति फंसे चलेगी ? हमें अपने सामने एक भयावना ओर 
लंधकारपुर्ण भविष्य दिखाई दिया और जब मेने उसपर विचार किया तो 
सेरा सन निराशा से भर गया। 

इस प्रकार जब मेरे मस्तिष्क में हलचल मची हुई थी, में क्रोध 
ओर निराशा लिये और जिस व्यक्ति ने यह उथलपुयलू मचाई थी उसके 
लिए मन में प्रेम छिपाये, बराबर सोचता रहा + मेरी समझ्य में 
नहीं आता था कि क्‍या करूं और में सबके साथ--सबसे अधिक अपने 
साथ--चिडचिड़ा बन गया था। 


उपवास का जादू 


और तब मेर॑ साथ एक अजीब बात हुईै। जिस मानसिक संकट 
ने एकाएक मुझे घेर लिया था उसका शमन हो जाने पर मुझे अपेक्षाकृत 
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शांति का अनुभव हुआ और भविष्य मुझे उतना अंधकारपूर्ण नहीं दिखाई 
दिया। बापू में परिपक्व सनोवेज्ञानिक अवसर पर समयोचित कार्य करने को 
अद्मृत कुशलता थी और सम्भव था कि उनके उपवास का--जिसका 
कि सें उस रूप सें अपने दृष्टिकोण से समर्थन नहीं कर सकता था--केवरू 
उसके सीमित और संकुचित क्षेत्र में नहीं, बल्कि हमारे राष्ट्रीय संघर्ष 
के व्यापक क्षेत्र में ही बड़ा महत्त्वपूर्ण परिणाम निकलहूता। और, अगर बापू 
मर भो जाते तो हमारा स्वतंत्रता-संग्राम आखिर चलता ही रहता । 
इसलिए जो भी हो हमें अपने को तेयार ओर स्वस्थ रखना था। गांधोजी 
को म॒त्यु तक का अविचलित रूप से सामना करने का निश्चय कर मेंने 
अपने को शांत, सुस्थिर और संसार तथा समय के गर्भ में छिपी हुई 
सम्भावनाओं का सामना करने को तेयार पाया। 

और तब देश भर में भयंकर उथलपुथरू मचने का समाचार 
मिला; हिंदू समाज में उत्साह की एक जादू-जंसो लहर दोड़ गई और 
अस्पव्यता का अंत निकट दिखाई दिया। मेंने सोचा कि यरवदा जेल में 
बेठा हुआ यह सुक्ष्म-सा व्यक्ति कितना बड़ा जादूगर है और वह उस डोरी 
को खींचने में कितना प्रथीण हैँ जो जनसाधारण के हृदय को हिला 
देती है । 

मेरे पास गांधीजी का एक तार आया। जेल की सजा मिलने के 
आद उनका यह पहला संदेश था और इतने दिनों बाद उनके पास से समाचार 
पाकर मुझे बड़ा सहारा मिला। तार में लिखा था--- 

“इन यातनापूर्ण दिनों में तुम सदा मेरी आंखों के सामने रहे हो । 
में तुम्हारी राय जानने को बड़ा उत्सुक हूं। तुम जानते हो कि में तुम्हारी 
राय को कितना मूल्यवान समझता हूं। स्वरूप के बच्चों और इन्दू से 
मिला था। इन्दू प्रसन्न ओर कुछ मोटी दिखाई देती थी। में भी ठोक हूं। 
तार से उत्तर दो। स्नेह” 

यह एक असाधारण कितु गांधीजी के स्वभाव के बिलकुल अनुकूल 
बात थी कि उपवास का कष्ट उठाते समय और अपने अनेक कायों में 
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व्यस्त रहते हुए भी उन्होंने मेरी लड़की का और मेरो बहन के बच्चों का 
अपने यहां आने का उल्लेख किया ओर यहां तक लिखा कि इंदिरा मोटी 
हो गई हे। (मेरी बहन भी उन दिनों जेल में थी और ये सब बच्चे पुता 
में एक स्कूल में थे।) वह जीवन की उन बातों को कदापि नहीं भूलते जो 
देखने में तो छोटी लगती हैं, कितु वास्तव में जिनका अर्थ बहुत बड़ा होता है । 

उसी समय मुझे यह भी समाचार मिला कि निर्वाचन प्रणालो 
के सम्बन्ध में कुछ समझौता हो गया हैँ। जेल के सुपरिनटेंडेंट ने कृपा करके 
मुझे गांधीजी को उत्तर भेजने की अनुमति दे दी और मेंने उन्हें यह तार 
दिया-- 

“आपके तार और साथ ही इस संक्षिप्त समाचार से कि किसी 
तरह का समझोता हो गया है, मझे बड़ी राहत और खुशी हासिल हुई हे। 
आपके उपवास के समाचार से पहले मुझे बड़ी मानसिक पीड़ा और उलझन 
हुई, कितु अंत में आशा की विजय हुई ओर मेरे चित्त की शांति लौट आई॥ 
दमन के शिकार पददलितों के लिए जो भी त्याग किया जाय थोड़ा हे । 
स्वतंत्रता की परीक्षा तो निम्नतम श्रेणी के लोगों की ही स्वतंत्रता के आधार 
पर होनी चाहिए, कितु भय हे कि कहीं दूसरे प्रइन हमारे एकमात्र लक्ष्य को 
आच्छादित न कर लें। में इस प्रइन पर धामिक दृष्टिकोण से निर्णय 
करने में असमर्थ हूं। खतरा हे कि कहों दूसरे छोग आपके तरीकों से फायदा 
न उठावें, कितु में एक जादूगर को सलाह देने की कल्पना भी कैसे कर सकता 
हूँ । प्रेम । 


हरिजन-आंदोलन 

पुना में जमा हुए विभिन्न लोगों ने एक पेक्ट (समझोते) पर 
हस्ताक्षर किये, जिसे ब्रिटिश प्रधान मंत्री ने असाधारण स्फ्‌ति के साथ 
स्वीकार कर अपने पहले निर्णय को पेक्‍्ट के अनुसार बदल दिया और 
गांधीजी का उपवास भंग हो गया। ऐसे पेक्ट और समझौते मुझे बहुत 
नापसन्द थे, कितु मेने पुना-पेक्ट का हादिक स्वागत किया। 
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उत्तेजना कम हुई और हम एक बार फिर जेल के क्रम के अनुसार 
जीवन बिताने लंगे। हरिजन-आंदोलन के समाचार मिलते रहे और 
गांधीजी जेल में ही बेठे-बेठे जो काम किया करते थे उनका भी पता चलता 
रहा, कितु इनसे मुझे ज्यादा खुशी नहीं होती थी। यह तो ठीक हे कि 
छुआछुत को दूर करने और दुःखो पददलित जातियों को ऊपर उठाने के 
आंदोलन को अद्भुत गति प्राप्त हो गई थी--पुना पेक्ट से उतनी नहीं 
जितनी कि सारे देश में व्याप्त एक धार्मिक युद्ध की लहर से। इस स्थिति का 
हमे स्वागत करना चाहिए था। कितु यह भी स्पष्ट हो गया था कि सविनय 
अवज्ञा आंदोलन को क्षति पहुंची हँँ। देश का ध्यान अन्य समस्याओं को 
ओर बंद गया था और कांग्रेसी कार्यकर्ता हरिजन-आंदोलन में रूग गये 
थे। शायद इनमें से ज्यादातर लोग इस तरह के अधिक सुरक्षित कामों 
में रूगने का बहाना चाहते थे, जिनमें जेल जाने या (जो कि इससे भी बुरा 
था) लाठियां खाने और जायदाबद के जब्त होने का भय न हो। यह 
स्वाभाविक भी था ओर यह सोचना उचित नहीं था कि हमारे हजारों कार्य- 
कर्त्ता हर समय जबरदस्त तकलीफ उठाने और अपने घरों के तोड़े-फोड़े 
तथा नष्ट किये जाने के लिए तेयार रहेंगे। फिर भी अपने महान्‌ आंदोलन 
को इस प्रकार धोरे-धीरे विनष्ट होते देखना हमारे लिए कष्टदायक था । 
सबिनय अवज्ञा का आंदोलन अब भो चल रहा था ओर कभो-कभो सामूहिक 
प्रदशन भी होते रहते थे; उदाहरण के लिए, करूकतता कांग्रेस, जो सन्‌ 
१६३३ के माचे-अप्रेल के महीने में हुई थी। गांधीजी यरवदा जेल में थे, 
कितु उन्हें कुछ लोगों से मिलने और हरिजन आंदोलन के लिए हिदायतें 
देन को कुछ विशेष रियायतें मिली हुई थीं। इससे उनका जेल में होना 
उतना नहों अखरता था, कितु इन सब बातों से मुझे खिन्नता होतो थी॥ 


इक्कीस दिनों का उपवास 


कई महीनों बाद, सई १६३३ के आरम्भ में गांधीजी ने अपना 
इकक्‍्कीस दिनों का उपवास आरम्भ किया। इस घटना के प्रथम समाचार से 
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मुझे फिर धक्का लगा था, कितु मेंने इसे एक अनिवार्य घटना के रूप में 
स्वीकार कर लिया और अपने को उसके लिए तंयार किया। मुझे इस बात 
पर झुंझलाहट मालम होती थी कि जब गांधीजी एक बार उपवास करने 
का नि३चय कर चुके हे ओर सार्वजनिक रूप से उसकी घोषणा भी कर चुके 
है तो लोग उनपर उसे त्यागने का जोर क्‍यों डालते हें। उपवास की बात 
मेरी समझ. में नहीों आया करती थी और यदि निइचय करने से पहले मुझसे 
पुछा गया होता तो निशचय हो मेने उसका ज्ञोरों से विरोध किया होता। 
कितु में गांधीजी के संकल्प को बड़ा महत्त्व दिया करता था और एक ऐसे 
निजी मासले में जिसका कि उनकी दृष्टि में बड़ा महत्त्व था, किसीका 
उनसे उस संकल्प को तोड़ने के लिए कहना मुझे बड़ा गलत मालम होता 
था। इसलिए दुःखी होते हुए भो मेने उसे सहन कर लिया। 

उपवास आरम्भ करने से कुछ दिन पहले गांधोजी ने मुझे एक 
पत्र लिखा था जिसे पढ़कर मेरा जी भर आया । चुंकि उन्होंने उसर 
मांगा था, इसलिए मेने उन्हें निम्नलिखित तार भेजा-- 

“आपका पत्र मिला। जिन सामलों को में नहीं समझता उनके 
सम्बन्ध में क्या कह सकता हूं । इस विचित्र देश सें, जहां आप ही एकमात्र 
परिचित मार्गदर्शंक हें, में अपने को खोया-खोया-सा पाता हूं। में अंधकार 
में अपने मार्ग को ढूंढने का प्रयत्न करता हूं, कितु ठोकर खाकर गिर पड़ता 
हूं । जो हो, मेरा प्रेम ओर मेरे विचार आपके साथ होंगे।” 


मुझे उनका कास बिलकुल पसन्द नहीं था, कितु मेंने अपनी इस 
भावना को भरसक दबाने का प्रयत्न किया। में उन्हें ठेस नहीं पहुंचाना 
चाहता था, फिर भी मेंने महसूस किया कि मेरा संदेश हर्षयुकत नहों हैँ 
और अब जबकि उन्होंने इस भयंकर अग्नि-परीक्षा में से होकर गुजरने का 
संकल्प कर लिया हैँ ओर सम्भव हे कि इसमें उनकी जान तक चलो जाय, 
मुझे भरसक उन्हें ढांढस बंधाना चाहिए। में जानता था कि छोटो-छोटी 
बातों से मनोवैज्ञानिक परिवर्तन होता हे और जिन्दा रहने के लिए गांधीजी 
को अपने एक-एक स्नायु पर जोर डालना होगा। मेंने यह भी महसूस 
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किया कि चाहे कोई भी घटना घटे--यहां तक कि यदि दुर्भाग्यवद उनकी 
मृत्यु तक हो जाय--तो भी हमें उसका दिलेरी के साथ सामना करना 
चाहिए। इसलिए मने उन्हें एक दूसरा तार भेजा-- 

“अब चूंकि आपने अपने महान्‌ कार्य को आरम्भ कर दिया है, 
में आपको एकबार फिर अपना प्रेम और अपनी बधाइयां भेजता हूं और 
इस बात का विश्वास दिलाता हूं कि यह अनुभूति अब मुझे पहले से अधिक 
स्पष्ट हो गई हैं कि जो कुछ भी होगा अच्छा ही होगा और उसमें आपकी 
विजय होगी।” 

गांधीजी उपबास को पार कर गये। यह पहले ही दिन जेल से 
छोड़ दिये गये थे और उनकी सलाह पर सविनय अवज्ञा आंदोलन ६ सप्ताह 
के लिए स्थगित कर दिया गया। 


एक नई चुनोती 


यह बात हर तरफ़ साफ-साफ दिखाई दे रही थी कि लोगों में 
जांच-पड़ताल करने, सवाल पूछने और वत्तंमान संस्थाओं को चुनौती 
देने की एक नई भावना आती जा रही है। इस मानसिक हवा को आम 
दिल्या स्पष्ट थी, कितु अभी वह एक धीमी बयार के ही रूप में थी और उसे 
अभी अपनी शक्ति में पूरा-पुूरा विश्वास नहीं था। कुछ लोग फासिस्ट 
भावनाओं के साथ खेल रहे थे। निर्मल और निश्चित सूझबझ की कमी 
दिखाई दे रही थी। राष्ट्रीयता अब भी प्रधान विचारधारा थी। 

यह बात मुझे स्पष्ट रूप से समझ में आगई कि जबतक थोड़ी- 
बहुत राजनेतिक स्वतंत्रता नहीं मिल जायेगी तबतक राष्ट्रीयता हो सब- 
लोगों की प्रधान प्रेरणा बनी रहेगी। यही, कारण था कि कांग्रेस भारत की 
सबसे उन्नत ओर शक्तिशाली संस्था बनी रही थी (और कुछ मजदूर-द्षेत्रों 
को छोड़कर) अब भी थो। पिछले १३ बर्षों में गांधीजी के नेतृत्व में 
उसने जनता में एक आइचर्यजनक जाप्नति उत्पन्न की थो और अपनी 
आंनश्चित मध्यम बर्गॉीय विचारधारा के बावजूद उसने एक क्रांतिकारी उद्देश्य 
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की पति की थी। उसकी उपयोगिता अभी कम नहीं हुई थी और जब तकः 
राजनंतिक प्रेरणा का स्थान सामाजिक प्रेरणा न लेले तबतक उसके 
कम होने की सम्भावना भी नहों थी। इसलिए देश को भावी उन्नति--- 
सैद्धांतिक और व्यावहारिक दोनों--अधिकत: कांग्रेस से हो सम्बद्ध मानी! 
जानी चाहिए, यद्यपि इसके लिए अन्य मार्गों का भो प्रयोग किया जा सकता 


हे । 

कितु उन दिनों कांग्रेस का अर्थ गांधीजी से था। बह क्‍या करेंगे ? 
उनके विचार कभी-कभी बड़े ही पुराने जमाने के होते थे, फिर भी व्याव- 
हारिक वृष्टि से वह भारत में आधुनिक युग के सबसे बड़े ऋतिकारो थे। 
उनका व्यक्तित्व एक विचित्र व्यक्तित्व था और उनका मूल्य साधारण 
दण्ड से नहीं आंका जा सकता था, यहां तक कि उनपर तकंशास्त्र 
आरण नियम भो लागू नहीं किये जा सकते थे। कितु चूंकि वह 
' ऋंतिकारी थे और उन्होंने भारत की स्वतंत्रता का संकल्प ले 
इसलिए स्वतंत्रता की प्राप्ति तक उनका इस प्रकार दुढ़तापूर्वक 
ते रहना अनिवायें था। मुझे आशा थी कि इसी क्रिया में वह 
$ महान्‌ शक्षित उत्पन्न कर देंगे और धीरे-धीरे स्वयं भी सामाजिक 

लक्ष्य की ओर अग्रसर होंगे। 
पिछले कितने ही वर्षों से भारत के और भारत से बाहर 
के कट्टर साम्यवादी गांधोजी तथा कांग्रेस पर कट आक्षेप करते 
रहे हें और कांग्रेसी नेताओं पर हर तरह के नीच भन्तव्यों का 
आरोप लगाते रहे हें। उन्होंने कांग्रेस विचारधारा की जो सेड्धांतिक 
आलोचनाएं की हें उनमें से कितनी ही योग्यतापूर्ण और संगत थीं 
और समय ने अंशतः उनका समर्थन भी किया है । भारत की आस 
राजनंतिक स्थिति के उनके कितने ही प्रारम्भिक विइलेषण बाद में आइचर्य- 
जनक रीति से सत्य सिद्ध हुए। कितु जब वे अपने आम सिद्धांतों को छोड़- 
कर विस्तार की बातों में प्रवेश करते हें--और विशेष रूप से जब वे कांग्रेस 
के कार्य पर विचार करने बेठते हैं तो बुरी तरह से पथभ्रष्ट हो जाते हें। 
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भरत में साम्यवादियों कौ कम संख्या और कम प्रभाव का एक कारण यह 
हु कि यहांके साम्यवादियों ने साम्यवाद को वैज्ञानिक जानकारी फंलाने 
और जनता की विचारधारा को उसके पक्ष में बदलने की चेष्टा करने के 
बजाय अपना ध्यान ज्यादातर दूसरों को गालो देने पर केन्द्रित 
रखा है । इसकी उनपर प्रतिक्रिया हुई हैं और उन्हें बड़ी क्षति पहुंची हैँ ॥ 
'उनमें से अधिकांश लोगों को मजदूरों के बीच काम करने की आदत हैं, 
जिन्हें जीतने फे लिए अक्सर दोचार नारे ही काफी होते हैँ । कितु पढ़े- 
लिखे आदमियों पर केवल नारे काम नहीं करते। साम्यवादी लोग इस 
'बात को समझ नहीं पाये हें कि आज भारत में मध्यम वर्ग के पढ़ेलिखे लोग 
ही सबसे अधिक क्रांतिकारी हें। फिर भी साम्यवादियों की इन कट्टरताओं 
के बावजद बहुत-से सुशिक्षित लोग साम्यवाद की ओर आकर्षित हुए हूं। 
कितु तब भी दोनों के बीच एक खाई है। 

साम्यवादियों का कहना है कि कांग्रेसी नेताओं का लक्ष्य सरकार 
'चर जनता का दबाव डालकर भारतीय पूंजोपतियों ओर ज्ञमींदारों के हित 
में औद्योगिक और व्यावसायिक रियायतें प्राप्त करना रहा है। उनकी 
राय में कांग्रेस का काम “किसानों, मध्यम वर्ग के नीची श्रेणी के लोगों और 
ओद्योगिक मजदूरों के आथिक ओर राजनंतिक असंतोष पर साज़् डाल 
'उसे बम्बई, अहमदाबाद और कलरूकते के सिरू मालिकों ओर पुूंजीपतियों 
'के रथ में जोतना रहा है।' उनका ख्याल है कि भारतीय पूंजीपति परदे 
के पीछे बंठे-बंठे कांग्रेस कार्यसमिति को पहले तो एक सार्वजनिक आंदोलन 
चलाने का आदेश देते हें और जब वह आंदोलन विशाल तथा संकटजनक 
रूप धारण कर लेता हूँ तो वे उसे स्थगित करने या गौण बना देने को कहते 
हैं। इसके अलावा, साम्यवादियों का कहना है कि कांग्रेसी नेता बस्तुतः अंग्रेजों 
'का भारत से जाना नहीं चाहते; क्योंकि भारत की भूखों मरती जनता को 
नियंत्रण में रखने ओर उनका शोषण करने के लिए उनफी जरूरत है और 
आरत के सध्यम श्रेणी के लोग अपने को इस योग्य नहीं समझते । 

ताज्जुब की बात हे कि योग्य साम्यवादी भी ऐसे भद्दे विष्लेषणों 
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पर विद्वास करते हैं, कितु स्पष्ट हें कि वे इनम विश्वास करते हैं, इसलिए 
उनका भारत में इतना असफल होना कोई आइचये को बात नहीं ।॥ उनकी 
बुनियादी गलतो यह है कि ये भारत के राष्ट्रीय आंदोलन को यूरोपीय 
मजदूरों के मापदण्ड से नापते हें ओर चूंकि मजदूर नेताओं का मजदूर 
आंदोलन के साथ बराबर धोखा करना उनके लिए कोई नई बात नहीं है, 
इसलिए वे यही उपमा भारत पर भी लागू करते हैं। . . - 

यह खयाल भी बिलकुल ग़रूत हे कि सन्‌ १६२१ ओऔर १६९३० 
में जनता के दबाव के कारण गांधोजी को ऐसे आंदोलन आरम्भ करने 
पड़े थे जो बाहर से देखने में आक्रमणकारी मालम होते थे। यह तो ठोक 
हैँ कि जनता में उथलपुथल मची हुई थी; कितु दोनों बार कदम गांधीजी ने 
हो बढ़ाये। सन्‌ १६२१ में उन्होंने प्रायः अकेले अपने बते पर कांग्रेस का संचा- 
लन किया और उसे असहयोग आंदोलन में संलग्न कर दिया। सन्‌ १६३० 
में अगर गांधीजो ने जरा भी विरोध किया होता तो सीधी कारंवाई का कोई 
आक्रमणात्मक या कारगर आंदोलन कभी सम्भव न होता। 

यह बड़े दुर्भाग्य की बात है कि वेयक्तिक ढंग की मूर्खतापूर्ण और 
अल्प जानकारी पर आधारित आलोचनाएं की जाती हें। ऐसा करने 
से ध्यान असली समस्याओं पर से हट जाता हे। गांधीजी को सचाई पर 
आधात करना अपनेआपको ओर अपने हित को नुक्सान पहुंचाना हे, क्योंकि 
भारत के लाखों सपृतों को आंखों में वह सत्य की प्रतिमृत्ति हें। जो आदमो 
उन्हें जरा भी जानता है वह उनकी उस तोब़ लगन से परिचित है जिसके 
साथ वह सदा सत्य काये को करने को चेष्टा करते रहते हैं। 


ग्राम-उधोग ओर मशीन 

गांधीजी के नेतत्व में कांग्रेस बहुत दिनों से ग्राम-उद्योगों के पुन- 
रुद्धार का समर्थन करती आई थी--विशेषकर हाथ की कताई ओर बनाई 
का। कितु कांग्रेस ने कभी बड़े उद्योगों के विकास का विरोध नहीं किया 
था ओर जब कभी उसे व्यवस्थापिका सभाओं में या कहीं ओर मौका 
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सिला तभी उसने उनको बुद्धि को प्रोत्साहन दिया था। 

तो क्या इन दोनों दृष्टिकोणों में कोई विरोध है ? शायद अन्तर 
केवल जोर देने में हँ--कुछ उन मानवी और आर्थिक तथ्यों को समझने 
में है जिनकी पहले भारत में अपेक्षा की जाती थो। भारत के जिन उद्योग- 
पतियों और राजनीतिज्ञों ने उनका समर्थन किया था वे १६वों सदी के 
यूरोप के पूंजीवादी उद्योगों के विकास से अधिक प्रेरित हुए थे और उसके 
उन अमनेक कुपरिणामों को भूल गये थे जो २०बों सदी में साफसाफ दिखाई 
देते थे। भारतवर्ष में पिछले सो वर्ष से साधारण उद्नति के मार्ग के अवरुद्ध 
रहे के कारण इन परिणामों का अधिक व्यापक होना अनिवायं था। 
प्रचलित आर्थिक प्रणाली के अन्तर्गत भारतवर्ष में जिस तरह के मध्यम 
कोटि के उद्योगधंधे आरम्भ किये जा रहे थे, वे मजदूरों को अपने में खपा 
उ_हीं सके, बल्कि उनसे बेकारी और बढ़ गई। जहां एक छोर पर पूंजी 
जमा होतो रही वहां दूसरे छोर पर गरीबी और बेकारो बढ़तो रही। 
सम्भव था कि यदि किसी दूसरी प्रणाली को अपनाया जाता, मजदूरों को 
खपा सफनेयाले बड़े उद्योगों पर जोर दिया जाता और एक निश्चित पोजना 
के अनुसार कार्य किया जाता तो ऐसा न हो पाता। 

जनता की इस बढ़ती हुई निर्धनता का गांधीजी पर बड़ा जबरदस्त 
प्रभाव पड़ा। मेरी समझ में यह बात ठोक हे कि जीवन के संबंध में गांधीजी 
के दृष्टिकोण में ओर उस दृष्टिकोण में जिसे हम आधुनिक दृष्टिकोण कह 
सकते हूँ, बुनियादी अंतर है। आध्यात्मिक और नेतिक तस्वों के विकास 
के स्थान पर दिन-पर-दिन जीवन-मान में वद्धि होना ओर शौकीनी का बढ़ना 
गांधीजी को मुग्ध नहीं करता। वह कोमल जीवन के पक्षपातोी नहीं । उनके लिए 
सीधा मार्ग ही कठोर मार्ग हैं। उनकी समझ में शोकोनो के प्रेम के फलस्वरूप 
जीवन में कुरूपता आजातो है ओर सदगणों का नाश होता है। सबसे बड़ी 
बात तो यह है कि गरीबों ओर धनियों के बोच जो रूम्बी-चोड़ी खाई है, 
उनके रहन-सहन और विकास प्राप्त करने के अवसरों में जो अन्तर है 
उससे उनके हृदय को आघात लगता है। अपने ब्यक्तिगत ओऔर मनो- 
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बेशानिक संतोष के लिए वह इस खाई को पारकर गरोबों की ओर चले 
गए ओर थोड़े-बहुत सुधार के साथ, जोकि उन निर्धनों की सामर्थ्य की सीमा 
में था, उन्होंने उनके रहन-सहन और वेश-भूषा (या यों कहिये कि वैश- 
भूषा के अभाव) को अपना लिया। कुछ गिने-चुनें धनियों ओर असंख्य 
निर्धन जनता में यह जो महान अंतर था, उसके उनकी समझ में दो 
प्रधान कारण थे-- (१) विदेशी राज ओर उसके साथ का शोषण, ओऔर 
(२) पर्चिमी देशों की पूंजोवादी ओद्योगिक सभ्यता जिसकी प्रतिर्शत्त 
बड़ी-बड़ी भद्गीनें थों। उनकी प्रतिक्रिया दोनों के विरुद्ध थी। उन्होंने 
रूालसापूर्ण दृष्टि से उस अतीत को ओर देखा जबकि गांव स्वतंत्र और 
कम या अधिक मात्रा में स्वावलम्बी थे ओर जहां उत्पादन, विभाजर 
और उपभोग में स्वाभाविक संतुलन था, जहां राजनतिक और आर्थिक 
शक्ति आज की तरह किसी एक स्थल पर केन्द्रोभूत न होकर सर्वत्र फंलो 
हुई थी, जहां एक प्रकार का सरल जनतंत्र प्रचलित था, जहां अमीरों और 
गरीबों में इतना अधिक अंतर नहीं था, जहां बड़े-बड़े शहरों के दुर्गंण 
अनुपस्थित थे, जहां लोग जीवनदायिनी भूमि के सम्पर्क में रहते थे और खुले 
मेदान को खुली हवा में सांस लेते थे । 

अतः जीवन के अर्थ के संबंध में गांधीजी ओर बहुत-से दूसरे लोगों 
के विचारों में बुनियादी अन्तर था और इस अंतर का गांधीजी की भाषा 
ओर क्रियाओं पर प्रभाव पड़ा। उनकी भाषा, जो कि स्पष्ट ओर जोरदार 
होती थी, मुख्यतः भारत के कितु साथ ही अन्य देशों के भी युगों से 
चले आये घाभिक व नेतिक सिद्धांतों से प्रेरित होती यो। नेतिक तत्त्वों का 
होना अनिवाय है, साध्य के लिए कभी अयोग्य साधनों का समर्थन नहीं 
किया जा सकता, नहीं तो व्यक्ति और जाति का सर्वनाद हो जायेगा। 

फिर भी यह जीवन और उसकी समस्याओं से अरूग किसी स्व- 
निर्मित स्वप्न-संसार में नहीं बसते थे। उनका जन्म गुजरात में हुआ था, 
जो वुढ़ विचारवाले व्यापारियों की निवासभूमि हैं। इसके अलावा, उन्हें 
भारतीय गांवों और वहांकी जीवन-स्थिति का अद्वितीय शान था। इसी 
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व्यक्तिगत अनुभव के आधार पर उन्होंने चरखा और प्राम-उद्योगों की योजना 
बनाई थी। अगर देश के अनगिनत बेकारों और अद्धं-बेकारों को फोरन 
राहत पहुंचानी थी, अगर उस सड़न को, जो सारे देश में फैलती जा रही 
थी और जनसाधारण को पंगु बनाती जा रही थी, दूर करना था, अगर 
गांबवालों के जोवन-मान को सामूहिक रूप से थोड़ा-घहुत भी ऊपर उठाना 
था, अगर उन्हें परित्यक्तों की भांति दूसरों से राहत पाने की असहाय 
अतीक्षा में न रखकर आत्मनिर्भरता का पाठ पढ़ाना था और अगर यह 
सब काम बिना पूंजी के होता था तो कोई दूसरा रास्ता नहीं दिखाई देता 
था। विदेशी राज और शोषण में जो बुराइयां निहित थों वे तो थीं ही 
ओर बड़ी सुधार-योजनाओं को आरम्भ व संचालित करने की स्वतंत्रता 
का भी अभाव था, कितु इनके अलावा, भारत की एक और समस्या भी थी--- 
यह थी पूंजी की कमो और मजदूरों की बहुतायत। प्रइन यह था कि बर्बाद 
जानेवाले श्रम को अर्थात्‌ उस मनुष्य-शक्ति को जो कुछ भी उत्पन्न नहीं कर 
रही थी कंसे प्रयोग में छाया जाय? सनुष्य-बल और मशीनों के बल में मर्खता- 
पूर्ण तुलनाएं की जाती हैं । इसमें तो संदेह नहीं कि अकेली मशीन एक हज़ार 
या दस हज्ञार आदम्ियों का काम कर सकती है। कितु यदि वे दस हज़ार 
व्यक्ति खाली बंठ रहें या भूखों मरें तो उस मशीन की स्थापना से कोई 
सामाजिक लाभ नहीं हो सकता, सिवा किसी ऐसी दीघंकालीन योजना में 
जिसके लिए सामाजिक अवस्थाओं में परिदर्तत आवश्यक हैं। यदि बड़ो 
मशीनें न हों तो तुलना का प्रदन ही नहीं उठता। यह मनुष्य-बरू को उत्पादन 
के काम में रूगाने के लिए व्यक्तिगत और राष्ट्रीय दोनों दृष्टिकोणों से 
लाभप्रद होता है। इस व्यवस्था में और बड़े-से-बड़े पेमाने पर मशीनों की 
स्थापना सें कोई विरोध नहीं, बदतें कि सशीन मुख्य रूप से सजदूरों को काम 
में लगाने के उपयोग में आये, न कि नई बेकारी पैदा करने के काम में । 


यरवदा जेल में 
जिस समय में जेल से छूटने की प्रतीक्षा में था, बाहर व्यक्तिगत 
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सबिनय अवज्ञा के रूप में एक नये ढंग का आंदोलन आरम्भ हो रहा था | 
इसमें भी गांधोजी ने ही पहल करने की ठानी और अधिकारियों को नोटिस 
देने के बाद वह १ अगस्त को गुजरात के किसानों को सबिनय अवज्ञा सिखाने 
के अभिप्राय से रवाना हुए। वह फौरन कंद कर लिये गये, उन्हें एक साल 
को सजा हुई ओर वह यरवदा जेल को अपनी कोठरोी में भेज दिये गए। 
मुझे इससे खशों हुई, कितु जल्दी ही एक नई जटिलता उठ खड़ी हुई। 
गांधोजी ने पहले की हो तरह इस बार भो जेल से हरिजन कार्य करते 
रहने के लिए सुविधाएं मांगीं, कितु सरकार ने ऐसा करने से इन्कार कर 
दिया। एकाएक हमें सूचना मिलो कि इस प्रइन पर गांधीजी ने अनशन 
आरम्भ कर दिया है। इतना बड़ा कदम उठाने के लिए यह एक बहुत ही 
साधारण-सो बात मालम होती थी। सरकार से उनका तक चाहे प्रो तरह 
से सहो क्‍यों न हो, उनके अनशन करने की बात मेरी समझ में बिलकुल नहों 
आई । पर हम कुछ कर नहों सकते थे और भोचकके बने केवल प्रतोक्षा 
करते रहे । 

अनदन के एक सप्ताह बाद उनकी अवस्था बड़ी तेजी से गिरने 
लगी । वह अस्पताल में भेज दिये गए थे, कितु थे वह तब भो कंदो हो 
ओर हरिजन काये के लिए सुविधा देने के प्रइन पर सरकार झुक नहों रही 
थी। जीवित रहने की जो आकांक्षा उनमें पहले के उपवासों में थी वह 
इस बार नहीं रह गई थो ओर उन्होंने अपने को बिलकुल ढोला छोड़ 
दिया था। उनका अंत समीप दिखाई देता था। उन्होंने सबसे अंतिम 
बिदा कही झोर आसपास पड़ी हुई अपनी निज़ो चोज़ें लोगों में बांद दों 
ओर कुछ नसों को दे दोीं। कितु सरकार उन्हें अपने हाथों मरने नहीं 
देना चाहती थी और उसी श्ञाम को वह रिहा कर दिये गए । यह बाल 
ऐन मौके पर आकर हुई । अगर एक दिन की ओर देर हो गई होती 
तो शायद उन्हें न बचाया जा सकता। उनकी प्राणरक्षा का बहुत कुछ श्रेय 
श्री सी. एफ. ऐन्ड्र जञ़् को मिलना चाहिए, जो गांधीजी के मना करने पर 
भो भागते हुए भारत आये थे। 
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जेल से छटने पर जब मेने भारत की राजनंतिक ओर आर्थिक 
स्थिति का सिहावलोकन किया तो मुझे बहुत ही कम उत्साह हुआ। 
माताजी के स्वास्थ्य में सुधार होते ही में गांधीजी से मिलने पुना गया। 
उनसे फिर से मिलकर और यह देखकर कि कमजोरो के बावजूद उनको 
अवस्था में संतोषजनक सुधार हो रहा हें मुझे बड़ा सुख मिला। मेरी 
उनको लम्बी-चोड़ी बातें हुईं । जीवन, राजनीति और अर्थ संबंधो विचारों 
में सेरा उनसे काफ़ो मतभेद था, कितु मेरे दृष्टिकोण के यथासाध्य स्वीकार 
करने में उन्होंने जो उदारता दिखाई उसके लिए में उनका बड़ा कतज्ञ 
हुआ। मेरे मस्तिष्क में जो बड़ी-बड़ी समस्याएं उथरूपुथल मचा रही थीं 
उनके संबंध में मेरा उनका पत्र-व्यवहार भी हुआ था, जो बाद में प्रकाशित 
कर दिया था। उनमें इन समस्याओं का उल्लेख हुआ तो बड़ी ही अनिद्दि्रत 
भाषा में, कितु आम विज्ञा स्पष्ट थी। मुझे गांधोजी को इस घोषणा 
से खशो हुई कि स्वार्थरत हितों को समाप्त करना चाहिए, कितु यह काम 
जबरदस्ती से नहीं, बल्कि परिवर्तन द्वारा होना चाहिए। चूंकि में जानता 
था कि उनके हृदय-परिवर्तन के अनेक तरीकों में एक प्रकार की विनीत 
ओर नम्र जबरदस्ती ही होती हैँ, मुझे अपने और उनके वृष्टिकोण में 
कुछ विशेष अंतर नहीं दिखाई दिया। उस समय भी उनके प्रति यहो 
भावना थी कि अनिश्चित सिद्धांतों पर विचार करने के वह चाहे कितने 
ही विरुद्ध क्‍यों न हों, वास्तविकता उन्हें धोरे-धोरे अनिवायें रूप से 
आधारभूत सामाजिक परिवर्तन की ओर ले जायेगी। 

उस समय सेने सोचा कि अभी तो इसका सवार ही नहीं उठता। 
हमारा राष्ट्रीय संघर्ष मंझ्धार में था ओर सेड्धांतिक रूप से सविनय अबज्ञा 
अब भी कांग्रेस का कार्यक्रम था, यद्यपि अब यह व्यक्तियों तक ही सीमित 
कर दिया गया था। हमें उसी तरह चलते रहकर जनता में--विशेष 
रूप से कांग्रेस के कुछ अधिक राजनंतिक जाग्रतियाले कार्यकर्ताओं में--- 
समाजवादी विचारधारा का प्रचार करना था, ताकि दूसरी नीति की घोषणा 
का समय आने पर हम एक उल्लेखनोय प्रगति के लिए तेयार रहें। इस 
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बीच कांग्रेस एक अवेध संस्था घोषित कर दी गई थी ओर ब्रिटिश सरकार 
उसे कुचलने का प्रयत्न कर रही थी। हमें उस प्रहार का सामना करना 
था। 


कांग्रेस से अवकाश 

गांधीजी के सामने जो सदबते बड़ी समस्या थी वह एक व्यक्ति- 
गत समस्या थी। वह सोच रहे थे कि खुद उन्हें क्या करना हे? वह 
उलझन में थे। वह सोचते थे कि अगर में जेल चला गया तो हरिजन- 
कार्य के लिए सुविधा का प्रइन फिर उठेगा जिसपर शायद सरकार झुकेगी 
नहीं और मुझे फिर से उपवास करना पड़ेगा। तो कया ये सब बातें ही फिर 
से दृहराई जाय॑ं ? उन्होंने ऐसी शिथिल नीति को स्वीकार करने से इन्कार 
कर दिया और कहा कि अगर मेंने इस प्रइन पर फिर से उपवास किया तो 
बह रिहाई के बाद भी जारी रहेगा। इसका मतलब था आमरण अनशन ।॥ 

गांधीजी के सामने दूसरा सम्भव रास्ता यह था कि जबतक सजा, 
की अवधि समाप्त न हो जाय--अभी उसके साढ़े दस महीने और बाकी थे-- 
तबतक यह अपने को फिरसे गिरफ्तार न करावें और हरिजन कार्य में 
संलग्न रहें । लेकिन साथ ही कांग्रेस कार्यकर्ताओं से मिलते रहें व 
आयब्यकता पड़ने पर उन्हें सलाह भी दें। 

उन्होंने मेरे सामने जो तोसरा सुझाव रखा वह यह था कि बह - 
कुछ समय के लिए कांग्रेस से बिलकुल अरूग हो जाय॑ और उसे 'नोजवानों' 
के हाथों में छोड़ दें। 

पहला रास्ता, जिसका अंत अनहान द्वारा गांधीजी की मृत्यु में 
दिखाई देता था, हमारे लिए कदापि ग्राह्म नहीं हो सकता था। तोसरा 
रास्ता भी, ऐसे समय में जब कांग्रेस स्वयं एक अवध संस्था थी, बड़ा अनु- 
चित प्रतीत होता था। उसका नतोजा यह होता कि या तो सविनय अवशा 
आंदोलन और सब तरह की सीधी कारंबाइयां फोरन बंद हो जातीं ओर 
कांग्रेस को फिर से अपनी पुरानी कानूनी ओर वंधानिक कारंबाइयों का 
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सहारा लेना पड़ता, या एक अवेध और परित्यक्त संस्था बनकर---यहांतक 
कि गांधीजी द्वारा भी त्यागी जाकर--सरकार हारा ओर भी अधिक 
कुचली जाती। इसके अलावा यह कब सम्भव था कि कोई एक दल एक 
ऐसी अवध संस्था को सम्हालने का भार वहन करता जिसकी न बैठकें 
हो सकती थीं और न जो किसी नीति पर वादविवाद ही कर सकती थी। 
इस प्रकार पहले ओर तीसरे रास्तों को अलूग हटाकर हम गांधीजी द्वारा 
बताये गये दूसरे रास्ते पर पहुंचे। हममें से अधिकांश छोग उसे नापसन्द 
करते थे ओर जानते थे कि उससे सविनय अवज्ञा आंदोलन के शेष अंश को 
बड़ा जबरदस्त धक्का लगेगा। युद्ध के मेदान से सेनापति के हट जाने पर 
दूसरे उत्साही कांग्रेसी कार्यकर्त्ताओं के आगे बढ़कर आग में कदने को 
बहुत ही कम सम्भावना थो; कितु इस झमेले से बाहर निकलने का और 
कोई रास्ता दिखाई नहीं देता था, इसलिए गांधीजी ने उसीके अनुसार 
अपनी घोषणा कर दी। 


समाजवादियों की आलोचना 


बम्बई में में कितने ही मित्रों ओर साथियों से मिला। इनमें से 
कुछ हाल ही में जेल से छुठकर आये थे। वहां समाजवादी भावना 
का बोलबाला था ओर पिछले दिनों जो घठनाएं घटी थीं उनके प्रति कांग्रेस 
के उच्च वर्ग में बड़ा फ्रोध फेला हुआ था। राजनीति को आध्यात्मिक 
दुष्टि से देखने के लिए गांधीजी की बड़ी तोत्र आलोचना की जातो थो। 
इनमें से अनेक बातों से में सहमत था; कितु में यह साफ-साफ समझता था 
कि उस समय की स्थिति में हमारे लिए और कोई विकल्प ही नहीं था और 
हमें उसी तरह काम करते रहना था। सबविनय अवज्ञा आंदोलन को वापस 
लेने से हमें कोई राहत नहों मिल सकती थी, क्योंकि सरकार के प्रहार 
जारी रहते ओर कोई भी कारंवाई करने पर जेल जाना पड़ता। हमारा 
राष्ट्रीय आंदोलन एक ऐसी स्थिति पर पहुंच गया था जब सरकार द्वारा 
उसका दबाया जाना लाजिमी हो गया था, नहीं तो बहु उसपर अपना अंकुश 
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जमा लेता। इसका मतलब यह था कि हमारा आंदोलन उस अवस्था को 
प्राप्त कर चुका था जबकि उसके हर समय अवेध घोषित किये जाने को 
सम्भावना थी और एक आंदोलन के रूप में उसका, सविनय अवज्ञा को बंद 
करने पर भी, वापस लिया जाना असम्भव था। अबज्ञा आंदोलन को जारी 
रखने से कोई व्यावहारिक अंतर नहीं पड़ता। असली महत्त्व तो नैतिक 
विरोध का था। नये विचारों के प्रचार में जितनी आसानी संघर्ष के समय 
पड़ सकती थी उतनी संघर्ष के स्थगित कर देने पर और पतन आरम्भ 
हो जाने पर नहीं। इसलिए संघर्ष का एकमात्र दूसरा विकल्प यह था कि 
ब्रिटिश सरकार से समझोता कर लिया जाता ओर कॉौंसिलों में वेधानिक 
ढंग से कार्य किया जाता। 

स्थिति बड़ी कठिन थी ओर विकल्प का निश्चय करना आसास 
नहीं था। अपने साथियों का यह मानसिक संघर्ष मे खूब समझता था; 
क्‍योंकि मुझे स्वयं उनका सामना करना था। कितु मेंने वहां देखा--जैसा कि 
भारतवर्ष के अन्य स्थानों में देखा था--कि कुछ लोग उच्च समाजवादी 
सिद्धांतों को अपनी निष्कियता की आड़ बनाना चाहते थे। यह देखकर 
झुंझलाहट होती थी कि जो लोग स्वयं कुछ नहीं करते थे बे दूसरे लोगों को, 
जिन्होंने आंधी और तूफान के समय संघर्ष का बोझ अपने कन्धों पर वहन 
किया था, प्रतिगामी कहकर पुकारते हेँ। घर में बंठे-बेठे बातें बनाने वाले ये 
समाजवादी गांधोजो से विशेष रूप से ऋद्ध हें और उन्हें थे सब से बड़ा 
प्रतिक्रियावादो मानते हेँ। वे जो तक देते हें, वे तक को दृष्टि से अचक होते 
हैं; कितु असलियत यह हे कि जिसे वे प्रतिक्रियावादी कहते हें वह देश को 
जानता है, समझता है, स्वयं कृषक-भारत का प्रतीक हे और उसने भारत को 
इतना हिला दिया है, जितना क्रांतिकारी कहे जाने वाले किसी व्यक्ति ने 
नहीं हिलाया होगा। उनकी हरिजन-सम्बन्धी कार्रवाइयों तक ने कट्टर 
हिंदू धर्म पर कोमलता के साथ कितु दृढ़तापुर्वक आधात किया हे और 
उसकी जड़ तक को हिला दिया है। सभी सनातनियों ने उनका मिलकर 
विरोध किया हूँ और बे उन्हें अपना सब से खतरनाक दुश्मन मानते हूं, यद्यपि 
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गांधीजी उनके साथ अब भी बड़ी नम्नता ओर शिष्टता के साथ व्यवहार 
करते हें। अपने ढंग पर वह ऐसे शक्तिशाली तस्वों का प्रसार करने में 
निपुण हें जो पानी की लहरों की तरह फंल जाते हें और लाखों को प्रभावित 
करते हे। वह प्रतिक्रियावादी हों चाहें क्रांतिकारी, उन्होंने देश के रूप को 
बदल दिया है, भ्रष्ट और चापल्स जनता को गे ओर चरित्र प्रदान किया 
है, उसमें बल और चेतना फूंकी हैं और भारतीय समस्या को एक विश्व- 
समस्या का रूप दिया हे। अहिसात्मक असहयोग या सविनय अवज्ञा 
आंदोलन के उद्देश्य और आध्यात्मिक परिणामों को तो छोड़ दीजिये, 
एक पद्धति के रूप में ये दोनों आंदोलन भारत और संसार को गांधीजी को 
अनोखी तथा शक्तिशाली देन हें और इसमें सन्देह नहीं कि यह पद्धति 
भारतोय स्थितियों के विशेष अनुकूल रही हेँ। 


भारत की प्रतिम्‌त्ति 


फिर भी गांधीजी कितने अद्भत व्यक्ति थे! उनमें कितना 
विस्मयकारों और प्रबल आकर्षण था और जनता पर उनके कितना 
विलक्षण अधिकार था उनका ! लेखों ओर भाषणों से उनके भीतर छिपे 
हुए मानव का बहुत ही कम परिचय मिलता था। इन्हें पढ़ ओर सुन कर 
मनुष्य जितना सोच सकता हैँ उससे कहीं विशाल उनका व्यक्तित्व था। 
और जहां तक भारत के लिए उनकी सेवाओं का सवाल हू, वे कितनी महान्‌ 
रही हैं ! उन्होंने देश की जनता में साहस और पोरुष भरा था, अनुशासन 
ओर सहिष्णुता का पाठ पढ़ाया था, एक हित के लिए हंसते-मुंह त्याग करने 
की शक्ति प्रदान की थी ओर अपनी समस्त नम्नता के बावजूद उसमें 
गर्व का प्रादुर्भाव किया था। वह कहा करते थे कि साहस चरित्र का एकमात्र 
निश्चित आधार है, साहस के बिना न कोई नेतिकता है, न धर्म और न 
प्रेम । 'जबतक हम भय के पात्र बने हुए हें तबतक सत्य या प्रेम का अनु- 
सरण नहों कर सकते ।” हिंसा के लिए अतिशय घणा होते हुए भी वह हम से 
कहा करते थे कि कायरता हिसा से भी अधिक घृणास्पद है । और “अनुशासन 
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इस बात का संकल्प और इस बात की गारंटी है कि मनुष्य में कार्य करने 
की लगन है। त्याग, अनुशासन और संयम के बिना कोई मुक्ति नहीं, कोई 
आशा नहों। अनुशासन बिना कोरा त्याग निरयंक है ।” आप कह सकते 
हुँ कि ये केवल पवित्र दाब्द थे, कितु इन शब्दों में एक शक्ति थी और भारत 
इस बात को अच्छी तरह से जानता था कि यह सुक्ष्म-सा व्यक्ति वास्तविक 
कार्य करना चाहता है । 

गांधीजी भारत का प्रतिनिधित्व एक आदइचर्यंजनक सोसमा तक 
करने लगे थे। वह इस पुरातन और संतप्त भूमि की अन्तरात्मा की आवाज 
बन गये थे। एक प्रकार से वह स्वयं भारत थे और उनकी दुबंछताएं भारतीय 
दुबलताएं थीं। उनकी उपेक्षा स्वयं उनके लिए तो शायद ही कोई महत्त्व 
रखतो हो; कितु राष्ट्र के लिए वह अपमान स्वरूप होती थी। जो वाइसराय 
और दूसरे लोग ऐसे घणित कार्य करते थे वे यह नहीं समझते थे कि वे 
कितनी खतरनाक आग से खेल रहे हे । मुझे याद हैं कि दिसम्बर १६३१ में 
जब गांधीजी गोलमेज कान्फ्रेंस से लौट रहे थे और पोप ने उनसे मिलने 
से इन्कार कर दिया था तो इस समाचार से मुझे बड़ी चोट लगी थी। मुझे 
ऐसा लगा था जैसे वह इन्कार भारत को एक चुनौती है । इसमें कोई सन्देह 
नहीं कि पोप ने जानबझ कर इन्कार किया था, यद्यपि शायद उसने भारत को 
चुनोती देने की बात नहीं सोची थी। कथोलिक मतवाले किसी दूसरे धर्म 
के साध्‌ या महात्मा को नहीं मानते ओर चुंकि कुछ प्रोटेस्टेंट मतावलम्बियों 
ने गांधोजो को एक महान्‌ धार्मिक ओर एक सच्चा ईसाई कहकर पुकारा 
था, इसलिए पोप के लिए यह और भी आवद्यक हो गया था कि वह अपने 
को इस पालण्ड से अलग रखते। 

गांधीजी से इतने वर्षों के घनिष्टतम सम्पर्क के बाद भी में उनके 
लक्ष्य को बिलकुल स्पष्ट रूप से नहीं समझ पाया हूं। वह स्वयं भो इसे 
समझते हैं, इसमें मुझे सन्देह है । वह कहते हें कि मेरे लिए तो बस एक कदम 
काफी है । वह न तो भविष्य में झांकन का ही प्रयत्न करते हैं, न अपने सामने 
एक स्पष्ट लक्ष्य हो रखते हें। वह यह कहते-कहते कभी नहीं थकते कि 
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साधन की चिता रखो, साध्य अपनी चिता आप कर लेगा। अपने 
वेयक्तिक जीवन में अच्छे बने रहो, शेष बातें तो आपसे आप हो 
जायेंगी । यह कोई राजनंतिक या वैज्ञानिक सिद्धांत नहीं हे ओर न 
शायद कोई आचार-नोति ही है । उसमें अगर थोड़ी बहुत पुट हे तो 
बह नेतिकता को हैँ। नेकी क्‍या है? यह एक वेयक्तिक वस्तु हैँ या 
सामाजिक? गांधीजी सारा बल चरित्र पर देते हें ओर बोद्धिक शिक्षण 
तथा विकास को बहुत हो कस महत्त्व प्रदान करते हे । चरित्र के बिता 
बुद्धि के खतरनाक सिद्ध होने की सम्भावना हें, कितु चरित्रहीन बुद्धि क्या 
है ? आखिर चरित्र का विकास कैसे होता हे? गांधीजी की तुलना मध्य- 
कालीन ईसाई संतों से की गई है और उनकी बहुत-सी बातें इस तुलना 
में ठीक भो बेठती हें। आधुनिक मनोवैज्ञानिक अनुभव ओर पद्धति के साथ 
वे बिलकुल मेल नहीं खातों। 


पाप और मोक्ष 


में समझता हूं कि गांधीजो अपने लक्ष्य के सम्बन्ध में उतने अनि- 
दिचत नहीं हे जितने कि वह कभी-कभी दिखाई पड़ते हें। उनमें एक विशेष 
दिशा में चलने की उत्कट अभिलाषा है; कितु वह आधुनिक विचारों ओर 
अवस्थाओं से बिलकुल भिन्न हे और अभो तक गांधीजों इन दोनों का 
मेल मिलाने या अपने लक्ष्य तक पहुंचने की समस्त मध्यवर्तो सोढ़ियों को 
निश्चित रूपरेखा बनाने में सफल नहीं हो पाये हैं । इसीलिए उसमें स्पष्ठता 
का अभाव और अनिश्चितता का आभास मिलता हे। फिर भी पिछले २५ 
यर्षों से अर्थात्‌ उस समय से जब कि उन्होंने दक्षिण अफ्रीका में अपने जोवन- 
दर्शन की रूपरेखा तेयार करनी आरम्भ की, उनकी विचारधारा को आम 
दिद्या काफी स्पष्ट रही है। में यह नहीं कह सकता कि उनके प्रारम्भिक 
लेख उनके विचारों का अब भी प्रतिनिधित्व करते हूँ। वस्तुतः मुझे इसमें 
सनन्‍्देह हे कि थे ऐसा पूर्ण रूप से करते हैँ। फिर भी वे हमें उनके विचारों 
को पृष्ठभूमि को समझने में सहायता अवदय वेते हैं। 


€३ 


गांधीजी ने सन्‌ १६०६ में लिखा था--“भारत की मुक्ति इसी 
में हैं कि पिछले ५० साल में उसने जो सीखा है उसे भुला दे। रेलवे, तार, 
अस्पताल, वकील, डाक्टर और ऐसे ही अन्य तत्त्वों को नहीं रहना हैं और 
तथाकथित उच्चयर्ग के लोगों को जानब॒प्न कर और धामिक पविच्नता के 
साथ सरल कृषक जीवन सीखना हे और यह जानना है कि यही जीवन 
सच्चे सुख का देने वाला हे।” उन्होंने यह भी लिखा है--“जब-जब में 
रेल के डिब्बे या मोटर-बस में बेठता हूं तब-तब यह अनुभव करता हूं कि 
जिस वस्तु को में ठोक समझता हूं उसके प्रति हिसा कर रहा हूं।” “संसार 
को अत्यधिक कृत्रिम ओर तीब़ साधनों से सुधारने का प्रयत्न करना एक 
असम्भव बात के लिए प्रयत्न करना हैं।” 

जहां हममें से अधिकांश लोगों को सामाजिक कल्याण का सबसे 
अधिक ध्यान रहता है, वहां गांधीजी सदा व्यक्तिगत सोक्ष और पाप की 
बात सोचते हूं । पाप की भावना का मेरी समझ में आना बड़ा मुश्किल हें 
ओर शायद यही कारण हूँ कि में उनके आम दृष्टिकोण को पसन्द नहीं कर 
पाता। वह समाज या सामाजिक ढांचे को बदलना नहीं चाहते । वह अपना 
सारा ध्यान व्यक्ति में से पाप को निकाल बाहर करने में लगाते हें। उन्होंने 
लिखा हँ-- स्वदेशी का अनुयायी अपने सिर पर सारे संसार का सुधार 
करने का निरथंक कार्य नहीं लेना चाहता, क्योंकि उसे यह विश्वास है कि 
यह संसार सदा ईश्वर द्वारा बनाये गये नियमों से संचालित होता है ओर 
होगा। वह जो सुधार करना चाहता है वह वेयक्तिक सुधार है। वह अपनी 
इंद्रियों पर विजय प्राप्त करना चाहता है और अपने को इन इंद्रियों के भोग 
में लिप्त होने से, जो कि पाप है, बचाना चाहता है। शायद वह स्वतंत्रता की 
उस परिभाषा से सहमत होगा जो एक सुयोग्य रोमन कंथोलिक लेखक ने 
फासिज्म पर अपने एक लेख में की हँ--/स्वतंत्रता और कुछ नहीं, बल्कि 
पाप के ब्रंधन से मुक्त होना है ।” ये शब्द उन शब्दों से कितने मिलते-जुलते 
हजो कि लंदन के बिशप (बड़े पादरी ) ने आज से २०० वर्ष पहले लिखे 
शे--ईसाई घर्म हमें जो स्वतंत्रता देता है वह पाप व शोतान के बंधन से 
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ओर मनुष्य की लालसाओं, विषयाकांक्षाओं और अमर्य्यादित इच्छाओं से 
भुक्ति हे |! । 


घ॒म्म का क्‍या अथे है? 


गांधोजी ने कहीं लिखा है कि “कोई भी आदमी धर्म के बिना नहीं 
रह सकता। कुछ आदमी ऐसे होते हें जो अपने तक के अहंकार में यह घोषणा 
करते हे कि उनका धर्म से कोई संबंध नहीं, लेकिन यह बात तो उस आदमी 
के समान हुई जो कहता है कि में सांस लेता हूं; लेकिन जिसके नाक नहीं है ।” 
गांधीजी ने यह भी कहा हे-- मेरे सत्य-प्रेम ने ही मुझे राजनीति के क्षेत्र में 
खोंचा हे और में बिना किसी संकोच के, कितु पुर्ण नम्रता के साथ कह सकता 
हूँ कि जो लोग यह कहते हे कि राजनीति का धर्म से कोई सम्बन्ध नहीं वे 
घर्मं का मतलब ही नहीं जानते ।” शायद ज्यादा सही होता, अगर गांधीजी 
यह कहते कि जो लोग जीवन और राजनीति से धर्म को दूर रखना चाहते 
हैं उनमें से अधिकांश 'धर्म' शब्द का वह अर्थ लगाते हैं जो उनके (गांधीजी 
के) अथं से बहुत भिन्न हैँ । स्पष्ट है कि गांधीजी 'धर्म' शब्द का जिस अर्थ 
में प्रयोग कर रहे हें उसका सम्बन्ध और बातों से अधिक नीति तथा सदाचार 
से हे ओर वह धर्मालोचकों के अर्थ से भिन्न हैँ। 


जो लोग गांधोजी को स्वयं नहीं जानते और जिन्होंने केवल उनके 

लेख पढ़े हे वे साधारणतः यह सोचा करते हैं कि गांधीजी एक पादरी जैसे 
हँ--अतिशय सनातनी, लम्बे चेहरेवाले कॉल्विनवादी* और उदासीन-- 
“कुछ-कुछ उन पादरियों को तरह जो काले लबादे पहने अपनी ड्यूटी पर 
घूमा करते हे ।” कितु उनके लेख उनके प्रति अन्याय करते हें। जो कुछ भी 


*इंसलेण्ड के सुप्रसिद्ध प्रोटेस्टेंट सुधारक कॉल्विन (१५०९-६४) 
के मतावलम्बी 
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वह लिखते हे उससे वह कहीं महान्‌ हें और उनके लेखों का उल्लेख करके 
उनकी आलोचना करना उचित नहीं है । वह्‌ कॉल्विनवादी पावरी-जैसे नहीं, 
बल्कि उसके बिलकुल विरोधी हैं। उनकी मुसकराहुट मनोरम और उनकीः 
हंसी दूसरों को भी हंसानेवाली होती है और वह अपने चारों ओर विनोद 
का वातावरण फंला देते हैं। उनमें कुछ बच्चों जेसी बात हें जो आकर्षण से 
परिपूर्ण होती है। जब वह किसो कमरे में प्रवेश करते हें तो अपने साथ 
ताजी हवा का एक झोंका लेते आते हें और वहां एक प्रकाश-सा फंला देते हे ४ 
गांधीजी में एक जबरदस्त आत्मविरोध हैँ। में समझता हूं कि 
सभी विख्यात व्यक्ति कुछ सीमा तक ऐसे हो होते हेँ। वर्षों तक में इस 
समस्या में उलझा रहा हूं कि क्या कारण हे कि पददलितों के लिए इतना 
प्रेम ओर इतनी सहानुभति रखते हुए भी वह एक ऐसी प्रणाली का समर्थन 
करते हैं, जो उनको जन्म देती है ओर पैरों तले कुचलूती है ? क्या कारण 
है कि अहिसा के लिए इतनी तीन लूगन होने के बावजूद बह ऐसे राजनेतिक 
और सामाजिक ढांचे का समर्थन करते हैँ कि जो पूरी तरह से हिसा और 
ज्ञोर-जबरदस्ती पर अवलम्बित हैँ ? शायद यह कहना ठीक नहीं होगा कि 
यह ऐसी प्रणाली के पक्ष में हेँ। न्यूनाधिक मात्रा में वह एक दादनिक 
अराजकतावादी हें। कितु चंंकि आदर्श अराजकता की स्थिति अभी बहुत 
दूर है और उसकी आसानी से कल्पना नहीं की जा सकतो, इसलिए वह 
वर्त्तमान व्यवस्था को स्वीकार कर लेते हूँ। में समझता हूं कि परिवर्तन 
के लिए हिसा के प्रयोग का विरोध वह साधन के दृष्टिकोण से नहीं करते ॥ 
वत्तमान स्थिति को बदलने के लिए प्रयोग में लाई जाने बाली प्रणालियों 
की बात अगर छोड़ दी जाय तो भी एक ऐसे आदशे लक्ष्य का निवचय 
किया जाना सम्भव है जिसकी उपलब्धि निकट भविष्य में हो हो जाय । 


गांधीजी का समाजवाद 


कभी-कभी वह अपने को समाजवादी कहते हैं, कितु इस शब्द का 
प्रयोग वह बिलकुल वेयक्तिक रूप में करते हें जिसका समाज की उस 
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आर्थिक रुपरेखा से, जो अक्सर समाजवाद के नाम से पुकारी जाती है, 
कोई संबंध नहीं या बहुत ही कम संबंध हुँ । उनका अनुकरण करते हुए 
अहुत से प्रमुख कांग्रेस-जन भी इस शब्द का प्रयोग करने छगे हें, जिससे 
'उनका अर्थ शायद एफ तरह की अस्तव्यस्त मानवीयता से है । में जानता हूं 
कि गांधीजी इस विषय से अनभिज्ञ नहीं, क्‍योंकि उन्होंने अर्थशास्त्र और 
समाजदाद पर यहां तक कि माक्संवाद पर भी अनेक पुस्तकें पढ़ी हें ओर 
डूस विषय पर दूसरों से विचार-विनिमय भी किया है। कितु मुझे इस बात 
का दिन-पर-दिन अधिक विद्यास होता जा रहा है कि महस्त्वपूर्ण बातों में 
केवल मस्तिष्क हमारी अधिक सहायता नहीं करता। 

गांधीजी में, दक्षिण अफ्रीका के आरम्भिक जीवन में, एक महान 
परिवर्तन हुआ जिसने उन्हें बुरी तरह से झकझोर दिया और उनके जीवन 
सम्बन्धी दृष्टिकोण को बिलकुल बदल दिया । उसके बाद से उनके समस्त 
विचारों का एक निश्चित आधार रहा हैं। कितु उनके मन की बातें 
लोगों को आसानी से नहीं मालूम होतों । नए सुझाव देनेवाले लोगों को 
वह अधिक-से-अधिक धैर्य और ध्यान के साथ सुनते हैं, किन्तु उनकी इस 
वशिष्टतापूर्ण दिलचस्पी के बावजूद सुझाव देने वालों को ऐसा मालम होता 
हैं फि सानो वे एक ऐसे व्यक्ति से बातें कर रहे हें जिस पर कुछ असर 
ही नहीं होता । कुछ भावनाओं ने उनमें इतनी गहरी जड़ जमा रखी हैँ 
कि दोष बातें उन्हें महत्त्वहीन प्रतीत होती हें। उनकी समझ में दूसरी 
या गौण बातों पर जोर देना प्रमुख योजना पर से ध्यान बंदाना और 
उसे जिकृत करना हैं । इसके विपरीत असली मुद्दे का सहारा लेने से सभी 
बातें आपसेआप ठीक हो जाती हें। यदि साधन ठीक हें तो साध्य का 
डोफ होना अनिवार्य है । 

में समझता हूं कि उनकी विचारधारा की यही प्रधान पृष्ठभूमि है । 
यह समाजवाद--विशेष रूप से माक्सवाद--पर हांका भी करते हैं, क्योंकि 
उसका हिंसा से साथ है। 'वर्गयुद्ध' शब्द में ही संघर्ष ओर हिंसा की वुर्गन्ध 
आती है, इसलिए वह उनके लिए घृणास्पद है। इसके अलावा वह जनता के 
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जीवन-मान को एक अत्यन्त साधारण क्षमता से आगे बढ़ाना नहीं चाहते, 
क्योंकि उच्च जोवनमान ओर अवकाह से वासना तथा पाप को उत्पत्ति 
हो सकती हैँ । कुछ थोड़े-से सम्पन्न लोगों का ही वासना में फंसना काफो 
बुरा हे, उनको संख्या को बढ़ाना तो ओर भी बुरा होगा । 

यह दृष्टिकोण समाजवादी या पूंजीवादी दृष्टिकोण से उतना ही 
भिन्न हे जितना किसी अन्य दृष्टिकोण से । हमारा यह कहना कि अगर 
विशेष हितवाले लोग हस्तक्षेप न करें तो हम आज विज्ञान और ओऔद्योगिक 
कला को सहायता से सभी लोगों को अन्न, वस्त्र और दरण दे सकते हैं 
और उनका जोवन-मान बहुत ऊंचा उठा सकते हूँ, गांधीजी को अधिक नहां 
रुचता, क्योंकि एक निश्चित सीमा से आगे उन्हें इन बातों की चिता ही नहीं। 
इसलिए समाजवाद में विये जाने वाले आश्वासन उन्हें आकर्षित नहीं 
करते ओर पूंजोवाद भी उन्हें केवल अंशतः सह्य है, क्योंकि वह बुराई को 
एक स्थान में केन्द्रित कर देता है । वह दोनों प्रणालियों को नापसन्द 
करते हें, कितु पूंजीवाद को इन दोनों में कम बुरा मानकर उसे अस्थायी 
रूप से सहन कर लेते हें । वह एक ऐसी वस्तु है जो आज विद्यमान है श्रोर 
जिसकी विद्यमानता उन्हें स्वीकार करनी ही हूँ । 

हो सकता हे कि गांधीजी पर इस प्रकार के भन्तव्यों का आरोप 
करने में मे भूल कर रहा हूं, किन्तु में समझता हूं कि वह निदएुचय ही इसी 
ढंग से विचार करते हें ओर उनके भाषणों में जो आत्मविरोध और भ्रम- 
जाल हमें कष्ट देते हें उनका असली कारण यह हैँ कि वह एक बिलकुल 
ही भिन्न सूत्र से विचार करना आरम्भ करते हें । वह यह नहों चाहते कि 
लोग सदा बढ़ते हुए आराम ओर फुरसत को अपना आवक मान लें, बल्कि 
वह यह चाहते हें कि लोग नेतिक जीवन की बातें सोचें, बुरी आदतें छोड़ें, 
अपने को वासनाओं में कम-से-कम फंसायें और इस प्रकार अपना वेयक्तिक 
तथा आत्मिक विकास करें। जो लोग जनता की सेवा करना चाहते हैं 
उन्हें जनता को ऊपर उठाने की उतनी आवश्यकता नहीं जितनी स्वयं 
अपने को। उनके स्तर तक उतारने और उनसे समान आधार पर मिलने- 
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जलने की । ऐसा करने में वे उन्हें अनायास थोड़ा-बहुत ऊपर उठा लेंगे ॥ 
यही उनकी समझ में सच्चा जनतंत्र हेँ। उन्होंने १७ सितम्बर १६३४ 
को दिये गये अपने एक वक्तव्य में लिखा हे-- बहुत-से लोगों ने मेरा 
विरोध करने में मायसी प्रकट की हैँ; मेरे लिए यह एक अपसानजनक 
जानकारो हैं, क्योंकि में जन्म से ही जनतंत्रवादी हूं ।” 

गांधीजी सदा सामंतशाही राजाओं, बड़े जमींदारों और पूंजी- 
पतियों की संरक्षकता पर जोर देते रहते हैं । ऐसा करने में वह पूर्वबर्ती 
घासिक व्यक्तियों का अनुकरण करते हेँ। पोप ने कहा हें-- धनिकों 
को चाहिए कि वे अपने को प्रभु के नोकर ओर साथ ही उसको दोलत 
के अभिभावक तथा वितरणकर्ता समझें। ईसा ने उन्हींके हाथों में गरोबों 
का भाग्य सौंपा हैं ।// लोकप्रिय हिंदू-धर्म ओर इस्लाम भी इसी सिद्धांत 
को दुहराते हें और धनिकों से दानी बनने की प्रार्थना करते हैं । धनो 
लोग इसके बदले में मन्दिर, मस्जिद या धर्मशाला बनवा देते हें या अपनो 
बहुल सम्पत्ति में से गरोबों को तांबे और चांदी के सिक्‍के दे देते हें और 
इनके कारण अपने को बड़ा धर्मात्सा मानते हें । 
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पुर बन्दरगाह और उसके बाद को आकस्मिक घटनाओं ने देश में एक नई 
तनातनी पंदा कर दो और एक नया दृद्य उपस्थित कर विया। 
तनाव के इस नये वातावरण में कांग्रेस कार्यसमिति की फोरन बेठक बुलाई 
गई । उस समय तक जापानी बहुत ज्यादा नहीं बढ़े थे, कितु अनेक बड़ी- 
बड़ी ओर विस्मयकारी दुर्घटनाएं घट चुकी थों। युद्ध अब दूर का दृश्य 
नहीं रह गया था ओर भारत की ओर बढ़ता हुआ उसपर भी गहरा प्रभाव 
डालने लूगा था। इस संकटजनक स्थिति में कुछ सार्थक कार्य करने को 
आकांक्षा कांग्रेसियों में तीव्र हो उठी ओर नई परिस्थिति में जेल जाने को 
बात निरथंक प्रतीत हुई। कितु जबतक किसी सम्मानपूर्ण सहयोग का 
रास्ता न खुलता और जनता को क्रियाशील बनाने के लिए किसी निश्चित 
ओ्ररणा का अनुभव न कराया जाता तबतक हम क्या कर सकते थे ? केवरू 
बढ़ते हुए संकट का नकारात्मक भय काफी नहीं था । 
पहले जो कुछ भी हो चुका था उसके बावजूद हम युद्ध, विशेष 
रूप से भारत के रक्षा-कार्य, में योग देने को उत्सुक थे, बदतें कि एक राष्ट्रीय 
सरकार की स्थापना हो जाय जिसकी सहायता से हम देश के दूसरे तस्‍्वों 
का सहयोग प्राप्त कर सकें और जनता को यह अनुभव करा सके कि हसारा 
. कार्य एक राष्ट्रीय कार्य हैं ओर हमपर हमें दास बनानेवालों द्वारा नहीं 
रूादा गया है। इस व्यापक ससले पर कांग्रेसियों ओर अधिकांश दूसरे 
स्टोगों में भी मतभेद नहों था, कितु एकाएक एक महत्त्वपूर्ण सेद्धांतिक भेद 
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उठ जड़ा हुआ । बाहरी युद्ध के सम्बन्ध में भी गांधीजी अहिसा के अपन 
बुनियादी सिद्धांत को त्यागन को तेयार नहीं थे। युद्ध की निकटता उनके 
लिए एक चुनोती ओर उनके विश्वास के लिए एक कसोटी बन गई । 
इस अवसर पर असफल होने का अर्थ यह था कि या तो अहिंसा का 
सिद्धांत ओर कार्यक्रम उतना व्यापक और आधारभूत नहीं था जितना 
कि गांधौजी उसे समझते आये थे या उसका त्याग करने या उसके साथ 
समझोता कर लेने में वह भूल करते थे । बह अपने सम्पूर्ण जोबन के उस 
विश्वास को नहीं त्याग सकते थे जिसपर कि उनका सारा कार्य आधारित 
था। उन्होंने महसूस किया कि उन्हें अहिसा के आवश्यक परिणामों 
को अवदय स्वोकार करना चाहिए। 


यूरोप का युद्ध 

इसी तरह को कठिनाई और संघर्ष पहली बार सन्‌ १६३८ में 
स्यूनलिक-संकट के समय उत्पन्न हुई थी, जबकि युद्ध सिर पर खड़ा था। 
उस समय में यूरोप में था और वादविवाद में भाग नहीं ले सका था। 
कितु संकट के हटने ओर युद्ध के स्थगित हो जाने से बह कठिनाई दूर हो 
गई थी । सितम्बर १६३६९ में जब युद्ध सचमुच छिड़ा तो ऐसा कोई सवाल 
नहीं उठा ओर न हमने उसपर विचार ही किया । कितु सन्‌ १६४० की 
गर्मी के अंतिम दिनों में महात्मा गांधी ने यह बात हमारे सामने फिर से 
स्पष्ट कर दी कि वह हिसात्मक युद्ध में भागीदार नहीं बनेंगे ओर कांग्रेस 
द्वारा भी ऐसी ही प्रवत्ति का अपनाया जाना स्वीकार करेंगे। सहास्त्र 
ओर हिसात्मक युद्ध में व्यावहारिक सहायता देने के अलाया यह नेतिक 
या ओर दूसरी हर तरह की सहायताएं देने के लिए तेयार थे । वह चाहते 
थे कि कांग्रेस यह्‌ घोषणा कर दे कि वह स्वतंत्र भारत के लिए भी अहिसा 
के ही सिद्धांत का समर्थन करती हैं। वह जानते थे कि देश सें--यहां 
तक कि कांग्रेस में भी--ऐसे तत्त्व हें जिनका अहिसा पर विद्वास नहीं । 
उन्हें इस बात का भय था कि संभव है, रक्षात्मक प्रइनों के उठने पर स्वतंत्र 
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भारत की सरकार अहिसा के सिद्धांत को त्याग दे और सेनिक, समुद्री 
तथा हवाई शक्ति को वृद्धि करे। फिर भी वह चाहते थे कि यदि संभव 
हो तो कांग्रेस कम-से-कम अहिसा की पताका को ऊंचा उठाये रखे ओर 
जनता को शांतिपूर्ण प्रणाली से सोचने तथा कार्य करने की शिक्षा दे 8 
भारत का सेनीकरण होते देखना उन्हें भयावह प्रतीत होता था। वह 
स्वप्न देखा करते थे कि भारत अहिसा का प्रतीक और दृष्टांत बनेगा और 
अपने आदर से दूसरे देशों को भी युद्ध तथा हिसात्मक कार्यों से मुक्त रखेगा। 
इसलिए वह चाहते थे कि अगर समस्त भारत ने उनके इस सिद्धांत को 
स्वीकार नहीं भी किया है तब भो परीक्षा का समय आने पर कांग्रेस को 
उसका परित्याग नहीं करना चाहिए । 

जहांतक मुझे पता है, सेना या पुलिस के सम्बन्ध में अहिसा के 
प्रनन पर कभी विचार नहों किया गया था। यह एक मानो हुई बात 
थी कि अहिसा का प्रयोग हमारे स्वतंत्रता-संग्राम तक ही सीमित था ॥ 
यह सत्य हैं कि कई रीोतियों से अहिसा ने हमारो विचारदक्ति पर बड़ा प्रबल 
प्रभाव डाला था ओर कांग्रेस को विद्वव के निदशस्त्रीकरण का तथा 
सभी राष्ट्रीय और अन्तर्राष्ट्रीय झगड़ों के शांतिपूर्ण समाधान का समर्थक 
बना दिया था। 

जिन विनों प्रांतों में कांग्रेसो सरकारें थों, कई प्रांतीय सरकारें 
विद्वविद्यालयों और कालेजों में किसी-न-किसो रूप में सेनिक शिक्षा को 
प्रोत्साहन देने के लिए उत्सुक थीं, कितु केन्द्रीय सरकार ने इसे स्वीकार 
नहीं किया ओर रास्ते में रोड़े अटका विये | 


कम बुराई 

निस्संदेह गांधीजी को ये प्रवृत्तियां मान्य नहीं थों, कितु उन्होंने 
हस्तक्षप नहीं किया । वह तो दंगों को दबाने तक के लिए पुलिस का सद्ास्त्र 
प्रयोग पसन्द नहीं करते थे ओर ऐसी घटना घटने पर दुःख प्रकट किया 
करते थे। कितु वह उसे एक न्यूनतर बराई समझकर सह लेते थे और 
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आदा करते थे कि क्रमशः उनके उपदेश भारतोय जनता के मस्तिष्क में 
जड़ जमा छेंगे। कांग्रेस को इन प्रवत्तियों को नापसन्द करने के कारण 
हो वह सन्‌ १६३४ के आसपास कांग्रेस को साधारण सदस्यता से भो हट 
गये, यद्यपि उसके पश्चात भी वह कांग्रेस के असंदिग्ध नेता ओर सलाहकार 
बने रहे । हमारे लिए यह एक नियम-विरुद्ध और असंतोषजनक स्थिति 
थी, लेकिन जहां तक गांधीजी का सवाल हें उन्हें शायद यह अनुभूति होती 
थी कि कांग्रेस के सदस्य न रहने के कारण उनपर कांग्रेस द्वारा समय-समय 
पर किये जानेवाले उन विभिन्न निर्णयों का, जो उनके सिद्धांतों ओर विव्वासों 
से पुरी तरह मेल नहीं खाते थे, व्यक्तिगत उत्तरदायित्व नहीं रह गया + 
उनमें सदा एक राजनंतिक संघर्ष चलता रहा है और हमारो राष्ट्रीय राज- 
नीति में भी नेता गांधी ओर मनुष्य गांधी में, जो भारत ही नहीं बल्कि 
समस्त मानव-जाति ओर सारे संसार के लिए देवी संदेश लेकर अवतरित 
हुआ हू, निरन्तर संघर्ष होता रहा हैं। इस सिद्धांत को स्वीकार करना 
आसान नहीं कि जीवन--विशेष रूप से राजनंतिक जीवन--को संकट- 
कालीन आवश्यकताओं ओर तात्कालिक बांछनीयताओं के अवसर पर भी 
सत्य का कट्टरता के साथ पालन किया जा सकता है । साधारण रुप से तो 
लोग इसकी चिता ही नहीं करते । यदि वे सत्य को अपने जीवन में कोई 
स्थान देते भी हे तो उसे मस्तिष्क के किसो कोने में पड़े रहने देते हें और 
तात्कालिक बांछनोयता को हो कार्य का आधार मानते हें। राजनोति 
में सर्वत्र यही नियम रहा हे। इसका एकमात्र कारण यहो नहीं है कि 
राजनोतिज्ञ दुर्भाग्यवश एक विचित्र ढंग के अवसरवादो होते हें, बल्कि 
यह भी कि वे शुद्ध बेयक्तिक धरातल पर काये नहीं कर सकते । उन्हें 
दूसरों से काम कराना पड़ता हे ओर इसलिए दूसरों को कमियों का ध्यान 
रखना पड़ता है ओर यह भो देखना पड़ता है कि वे सत्य को कहां तक समझ 
ओर ग्रहण कर सकते हें। इसके कारण उन्हें सत्य के साथ समझोता 
करना पड़ता है और उसे तत्कालीन परिस्थितियों के अनुकूल बनाना 
पड़ता है । यह क्रिया अनिवाय हो जाती है, फिर भी इसके साथ खतरे 
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रूगे रहते हूँ। सत्य की अवहेलना और परित्याग की प्रवत्ति बढ़ जाती है और 
तात्कालिक बांछनीयता कार्य को एकसान्न कसोटी बन जाती हें । 
यद्यपि गांधीजी कुछ सिद्धांतों पर चट्टान की तरह अठल रहते 
हैं, तथापि उन्होंने अपने को दूसरे व्यक्तियों और परिवर्तेनशील परि- 
स्थितियों के अनुकूल बनाने की अपूर्व क्षमता प्रदर्शित की है। वह दूसरों--- 
विदोष रूप से जनसाधारण--की ददित और निर्बेलता का ध्यान रखते हैं 
ओर यह भी देखते हें कि उनमें सत्य के अनुसार कार्य करने की कितनी 
सामथ्यं हैँ। लेकिन समय-समय पर वह सचेत हो उठते हैं मानो उन्हें 
इस बात का भय हो गया हो कि उन्होंने लोगों के साथ आवश्यकता से 
अधिक समझोता कर लिया हें और तब वह फिर से अपने सिद्धांतों पर 
बढ़ हो जाते हैं। कार्य करते समय वह जनता की विचारधारा से सहमत 
प्रतीत होते हें, उसकी सामर्थ्य का ध्यान रखते हैं और इसोलिए कुछ 
सीमा तक अपने को उसके अनुक्‌ल बना लेते हें। कितु कभी-कभी वह 
अधिक सेद्धांतिक बन जाते हैं और उनकी अपने को दूसरों के अनुकूल 
अनाने की प्रयुत्ति कम हो जाती है । यही अन्तर उनके कामों और लेखों 
में दिखाई देता हे । इससे खुद उनके अनुयायी भ्रम में पड़ जाते हें और 
जो लोग भारत की पृष्ठभूमि को नहीं जानते उनकी तो बात ही क्या ! 
एक अकेला आदमी जनसाधारण के सिद्धांतों ओर विचारों पर 
कहां तक प्रभाव डाल सकता हे, यह कहना कठिन है । इतिहास में कुछ 
लोग ऐसे हुए हूं, जिन्होंने जनता पर बड़ा जबरदस्त प्रभाव डाला है; कितलु 
संभवतः उन्होंने उन्हीं बातों पर जोर दिया है और उन्हीं तथ्यों का दिग्दशेन 
कराया है जो कि जनता के सस्तिष्क में पहले से ही थे, या उन्होंने अपने 
ही युग के अनिश्चित विचारों की स्पव्ट व्याख्या की है । वत्तेमान युग को 
भारतीय विचारधारा पर गांधीजी का बड़ा गहरा प्रभाव पड़ा हें। आगे 
बह कब तक ओर किस रूप में रहेगा, यह तो भविष्य ही बता सकता हैं । 
उनका प्रभाव उन छोगों तक ही सीमित नहीं है जो उनसे सहमत हें या 
उन्हें राष्ट्रीय नेता स्वीकार करते हें। उनका प्रभाव उन लोगों पर भी 
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पड़ता है जो उनसे असहमत होते हें और उनको आलोचना करते हैं , 
भारत में ऐसे बहुत ही कम व्यक्ति हैं जो गांधीजी के अहिसा के सिद्धांत 
या उनके आर्थिक मतों को पूरी तरह से मानते हों, फिर भी ऐसे लोगों की 
संख्या बहुत बड़ी हूँ जिन पर इन सिद्धांतों और मतों का कुछ-न-कुछ प्रभाव 
अवश्य पड़ा है। साधारणतः धा्िक वृष्टिकोण से यह कहा जा सकता है 
कि उन्होंने राजनैतिक और देनिक जीवन की समस्याओं के नेतिक समा- 
धान पर जोर दिया है। धार्मिक पष्ठभमि का प्रभाव तो उन्हीं पर पड़ा 
है जिनकी उधर प्रवत्ति थी, कितु नेतिक दृष्टिकोण ने दूसरों को भी प्रभावित 
किया है। कितने ही लोगों के नेतिक ओर सदाचार सम्बन्धी कार्यों का 
स्तर ऊंचा उठ गया हे और उनसे भी अधिक लोगों को कम-से-कम नोति 
ओर सदाचार के दृष्टिकोण से सोचने पर विवश होना पड़ा हें और यह 
सानना पड़ा हे कि विचार का कार्यों और व्यवहारों पर कुछ-न-कुछ प्रभाव 
अवदय पड़ता है। राजनीति अब केवल समयानुकूठता और अवसर- 
यादिता नहीं रह गई है, जैसी कि वह साधारणतः सभी जगह रही है; 
बल्कि अब सोचने ओर कार्य करने से पहले रूगातार एक नेतिक संघर्ष 
चलता रहता है । तात्कालिक वांछनीयता की उपेक्षा नहों की जा सकती, 
अर्थात्‌ जो बात तत्कारू संभव ओर उचित प्रतीत होती है, उसे आंखों से 
ओझल नहों किया जा सकता । फिर भी दूसरे कारणों से ओर द्रवर्ती 
परिणामों के फलस्वरूप उसकी उग्रता कम हो जाती हे । 

इन विभिन्न दिज्ञाओं में गांधीजी का प्रभाव सारे भारत में फंल 
गया है ओर अपनी छाप छोड़ गया है । कितु उनके भारत के सर्वप्रमुख 
और सर्वोच्च नेता बनने का कारण उनका अहिसात्मक या आर्थिक सिद्धांत 
नहीं है। भारत की बहुसंड्यक जनता के लिए वह उस भारत के प्रतीक 
हैं जिसने स्वतंत्र होने का दृढ़ संकल्प कर रखा हैँ । उसको नजरों में वह 
युद्ध के लिए तत्पर राष्ट्रीयता के, अहंकारपूर्ण बल के समक्ष सिर न झुकाने 
की दृढ़ प्रतिज्ञता के और राष्ट्रीय अपमान की किसी भो घटना को स्वीकार 
न करने के नि३चय के प्रतीक हैं। भारत के अनेकानेक लोग उनसे सेकड़ों 
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सन 

बातों पर असहमत क्‍यों न हों, वे उनकी आलोचना क्यों न करते हों और 
कुछ मसलों पर उनसे पृथक्‌ भी क्‍यों न हो जाते हों, भारत की स्वतंत्रता 
को बाजी रूग जाने पर कार्य और संघर्ष के समय सब लोग फिर से उन्हें 
घेर लेते हें और उनकी ओर अपने अनिवायं नेता के रूप में निहारते हें। 


अहिंसा का प्रश्न 


सन्‌ १९४० में जब गांधीजी ने युद्ध और स्वतंत्र भारत के भविष्य 
के सम्बन्ध में अहिसा का प्रइन उठाया तो कांग्रेस कार्यसमिति ने उसका 
पुरो तरह से सामना किया । समिति के सदस्यों ने साफ-साफ कह दिया 
कि जितनी दूर आप हमें ले जाना चाहते हें उतनी दूर जाने में हम समर्थ 
नहीं और न हम विदेशी मामलों में अहिसा के प्रयोग के लिए देश या कांग्रेस 
को वचनबद्ध ही कर सकते हें । इसका नतीजा यह हुआ कि इस प्रइन पर 
गांधीजी ओर कार्यसमिति में एक निश्चित ओर स्पष्ट फूट पड़ गई। 
दो महीने बाद फिर से विचार-विनिमय करने पर एक सर्वेसम्मत युक्ति 
निकली जिसे बाद में कांग्रेस महासमिति ने अपने एक प्रस्ताव का अंग बना 
लिया । यह युक्ति गांधीजी की प्रव॒त्ति का पूर्ण रूप से प्रतिनिधित्व नहीं 
करतो थी। वह तो केवल उस बात का प्रतिनिधित्व करती हेँ जिसका 
उन्होंने इस सम्बन्ध में कांग्रेस हरा कहा जाना बड़ी अनिच्छा के साथ 
स्वोकार कर लिया था। उस समय तक ब्रिटिश सरकार कांग्रेस के उस 
प्रस्ताव को ठुकरा चुकी थी जिसमें उसने राष्ट्रीय सरकार की स्थापना के 
आधार पर युद्ध-प्रयत्न में भाग लेने को तत्परता व्यक्त की थी। किसी- 
न-किसो तरह का संघर्ष होने वाला था जेसा कि स्वाभाविक था, गांधीजी 
और कांग्रेस ने एक-दूसरे की तरफ देखा ओर उनमें आपसी गतिरोध को 
दूर करने की आकांक्षा उत्पन्न हुई। जो युक्तति सर्वसम्मति से स्वीकार 
की गई थी उसमें युद्ध का उल्लेख नहीं था; क्योंकि तभी-तभी कांग्रेस का 
सहयोग प्रस्ताव असम्मान के साथ ओर पूरी तरह से ठुकरा दिया गया 
था। उसमें सेद्धांतिक रूप में अहिसा के सम्बन्ध में कांग्रेस-नीति का 
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उल्लेख किया गया था और पहली बार बताया गया था कि किस प्रकार 
कांग्रेस की राय में स्वतंत्र भारत को अपने विदेशी सम्बन्धों में अहिसा का 
अ्रयोग करना चाहिए। प्रस्ताव का वह भाग इस प्रकार था-- 

“न केवल स्वराज के संघर्ष के लिए बल्कि जहां तक अमल में आ 
सकने की संभावना हो, स्वतंत्र भारत के लिए भी कांग्रेस सहासमिति अहिसा 
की ही नीति और व्यवहार में दृढ़ विश्वास करती है । समिति को इस बात 
का विश्वास है, ओर हाल की अन्तर्राष्ट्रीय घटनाओं ने प्रदर्शित कर दिया 
हैं कि यदि संसार अपने को विनष्ट करना नहीं चाहता और फिर से 
पाशविकता की ओर नहीं जाना चाहता तो पूर्ण निदश्ास्त्रीकरण और एक 
नई तथा अधिक न्यायपूर्ण राजनतिक व आर्थिक व्यवस्था को स्थापना 
आवश्यक हूँ । इसलिए स्वतंत्र भारत अपना सारा जोर निदशस्त्रोकरण के 
पक्ष में लगायेगा ओर इस दिशा में उसे संसार का स्वयं नेतृत्व करने के लिए 
तेयार रहना चाहिए। निश्चय ही यह नेतृत्व देश की आन्तरिक अवस्था 
ओर बाहरी तत्त्वों पर निर्भर होगा, कितु राज्य निदशस्त्रीकरण की इस 
नीति को क्रियात्मक रूप देने के लिए भरसक प्रयत्न करेगा । सफर 
निदशस्त्रीकरण के लिए ओर राष्ट्रीय युद्धों का अन्त करके विश्वज्ञांति को 
स्थापना करने के लिए युद्ध ओर राष्ट्रीय संघर्षों के कारणों का दूर किया 
जाना आवश्यक हे । एक देश पर दूसरे देश के प्रभुत्त और एक जाति 
या दल हारा दूसरी जाति या दल के शोषण का अन्त करके इन कारणों 
को निर्मल कर देना चाहिए । इस उद्देश्य की पूति के लिए भारत शांति- 
पूर्वक प्रयत्न करेगा ओर इसी उद्देश्य को दृष्टि में रखकर भारतीय जनता 
एक स्वतंत्र राष्ट्र का अस्तित्व प्राप्त करना चाहती हैँ। यह स्वतंत्रता 
विदृव-शांति ओर विश्व-उन्नति के लिए दूसरे स्वतंत्र देशों के साथ निकट 
सम्पर्क की भूमिका होगी ।” 

आप देखेंगे कि इस घोषणा में जहां एक ओर शांतिपूर्ण कार्य 
ओर निदशस्त्रीकरण के लिए कांग्रेस को आकांक्षा का दृढ़तापूर्वक समर्थन 
किया गया है वहां दूसरी ओर कितने ही शर्तों पर भी जोर डाला गया है । 
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दूसरी फूट 

कांग्रेस का भीतरी संकट सन्‌ १६४० में दूर हो गया और उसके 
बाद जो साल आया उसमें कांग्रेसियों को घड़ाधघड़ गिरफ्तारियां हुईं + 
कितु जब दिसम्बर, १६४१ में गांधीजी ने पूर्ण अहिसा का आग्रह किया तो 
फिर वही संकट उत्पन्न हो गया । एक बार फिर लोगों में फूट और मतभेद 
उत्पन्न हो गया ओर कांग्रेस के अध्यक्ष मौलाना अबुलकराम आजाद तथा 
कितने ही दूसरे लोगों ने गांधीजी के दृष्टिकोण को स्वीकार करने में असमर्थंता 
प्रकट की । स्पष्ट था कि इस मामले में कांग्रेस सामूहिक रूप में गांधीजी 
से असहमत थी । उसमें गांवीजी के कुछ कट्टर अनुयायी भी शामिल थे ॥ 
परिस्थितियों और तीन वेग से घटनेवाली नाटकीय घटनाओं ने हम सब 
पर --यहां तक कि गांधीजी पर भी --प्रभाव डाला ओर यद्यपि उन्होंने 
कांग्रेस के मत को स्वीकार नहीं किया तथापि उससे अपनो बात मनवाने 
का आग्रह छोड़ दिया। 

इसके बाद गांधोजी ने इस प्रइन को कांग्रेस में कभी नहीं उठाया । 
बाद में जब सर स्टेफर्ड क्रिप्स अपने प्रस्ताव लेकर भारत आये तो अहिसा 
का कोई सवाल ही नहीं था । उनके प्रस्तावों पर शुद्ध राजनंतिक 
दृष्टिकोण से विचार किया गया। इसके बाद के महीनों में--अगस्त, 
१६४२ तक--गांधीजी देद्यप्रेम ओर स्वतंत्रता की उत्कद अभिलाषा 
से प्रेरित होकर कांग्रेस के युद्ध में शामिल तक होने के लिए तेयार हो गये, 
बदातेंकि भारत स्वतंत्र बना दिया जाय । उनके लिए यह एक अवभुत 
ओर आश्चर्यजनक परिवतंन था, जिसके कारण उनके मस्तिष्क ओर 
उनको आत्मा दोनों को पोड़ा हुई। उनकी अन्‍्तरात्मा में अंहिसा के 
सिद्धांत ओर भारत की स्वतंत्रता के बीच जो संघर्ष चल रहा था उसमें 
स्वतंत्रता का पक्ष भारो रहा। अहिसा उनको जोवनो-दक्ति थी, उनके 
जीवन-यापन का अर्थ थी ओर स्वतंत्रता उनकी सबसे बड़ी, सबसे उत्कट 
आकांक्षा थी । कितु स्वतंत्रता की ओर अधिक झुकाव का यह अर्थ नहों 
था कि अहिसा में उनका विदव्वास कम हो गया था । हां, इसका यह अर्थ 


११२ 


अवश्य था कि वह इस बात के लिए तंयार हो गये थे कि युद्ध में कांग्रेस 
अहिसा का प्रयोग न करे। व्यावहारिक राजनीतिज्ञ ने वढ़-प्रतिज्ञ देववृत 
पर विजय पाई। 


युद्ध भारत के निकटतर 


युद्ध के भारत के निकट आजाने से गांधीजी बड़े विचलित हुए। 
इस नई स्थिति के साथ अहिसा की नोति ओर कार्यक्रम का मेल मिलाना 
आसान नहीं था। आक्रमण के लिए आती हुईं किसो सेना के सामने या दो 
विरोधी सेनाओं के बीच सविनय अवज्ञा का कोई सवाल ही क्या हो सकता 
था ? चुप बेठे रहना या आक्रमण को स्वोकार करने का भी कोई प्रदन 
नहीं था। तो फिर क्‍या किया जाय ? ऐसे अवसर के लिए कांग्रेस और 
गांधीजी के अपने साथियों ने भी अहिसा को अस्वीकार कर दिया था 
और उसे आक्रमण के सदस्त्र विरोध का विकल्प नहीं माना था। स्वयं 
गांधीजी ने भी इतना तो मान ही लिया था कि इन्हें ऐसा करने का अधिकार 
है । फिर भी वह दुःखी थे ओर व्यक्तिगत रूप से किसो हिसात्मक 
कार्यक्रम में भाग नहीं ले सकते थे। कितु वह एक व्यक्ति से कहीं अधिक 
थे। राष्ट्रीय आंदोलन में उन्हें किसी अधिकारी का पद प्राप्त रहा हो या 
न रहा हो, उसमें उनका स्थान नि$चय ही अद्वितीय और सर्वप्रमुख था ओर 
उनके बचनों का बहुत बड़ो जनसंख्या पर प्रभाव पड़ता था। 

भारत को--विशषतः भारत के जनसाधारण को--जितना 
गांधीजी जानते थे उतना शायद ही किसीने जाना हो या जानता हो ॥ 
उन्होंने न केवल भारत के कोने-कोने को यात्रा की थी ओर वह न केवल 
लाखों के सम्पर्क में आये थे, बल्कि उनमें कोई और भी ऐसी वस्तु थी जिसने 
उन्हें जनसाधारण के भावपूर्ण सम्पर्क में आने में समर्थ बनाया था। वह 
अपने को जनता में विलीन कर सकते थे और उसके ही समान अनुभव भो 
कर सकते थे ओर चूंकि जनता इससे अनभिज्ञ नहों थी इसलिए बह उनके 
प्रति श्रद्दा और भक्ति दिखलाती थी। फिर भी उनके भारत संबंधी 
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विचार कुछ सीमा तक उनके उस दृष्टिकोण के रंग में रंगे हुए थे जो उन्होंने 
गुजरात में अपने जीवन के प्रारम्भिक काल में बना लिये थे। गुजराती 
शांतिप्रिय व्यापारी और सौदागर थे और उनपर जेन धर्म के अहिसा के 
सिद्धांत का प्रभाव था। भारत के दूसरे भागों पर इस सिद्धांत का बहुत 
कम असर पड़ा था और कुछ पर तो बिलकुल ही नहीं । दूर-दूर तक 
फंली हुई योद्धा क्षत्रिय जाति ने इस सिद्धांत को युद्ध या जंगली जानवरों के 
शिकार के क्षेत्र में हस्तक्षेप नहीं करने दिया था । दूसरी जातियां, 
जिनमें ब्राह्मण भी शामिल थे, इससे बहुत ही कम प्रभावित हुई थीं। 
कितु भारतीय विचारधारा और इतिहास के विकास के संबंध में गांधीजी 
के विचार स्वतंत्र और अनेक सूत्रों पर आधारित थे। उन्हें इस बात का 
विश्वास था कि अहिसा ही इस विकास का आधारभूत सिद्धांत थी, यद्यपि 
कितनी हो बार उसका अतिक्रमण अवब्य हुआ था। यह दृष्टिकोण एक 
दूरवर्ती दृष्टिकोण था ओर कितने ही भारतीय विचारक तथा इतिहासकार 
इससे सहमत नहीं थे। इसका मानव-जीवन की वत्तंमान अवस्था में अहिसा 
' की उपयोगिता से कोई संबंध नहीं था, फिर भो इससे गांधीजी के चितन की 
ऐतिहासिक प्रवृत्ति का पता रूगता था। 

भूगोल का अब भी महत्त्व हुं और भविष्य में भी रहेगा, कितु अब 
दूसरे तत्त्वों की उससे भी अधिक महत्ता हो गई है । पर्वत और समुद्र अब 
बाधक नहीं रह गये हं, कितु वे अब भी मनुष्य के चरित्र और देश की राज- 
नेतिक तथा आथिक स्थिति की रूपरेखा निर्धारित करते हें । विभाजन, 
पृथक्करण या विलय की नई योजनाओं पर विचार करते समय इनकी 
अवहेलना नहीं की जा सकती, सिवा उस अवस्था में जब ये योजनाएं किसी 
विद्वव्यापी आधार पर बनाई गई हों। 

गांधीजी का भारत और भारतीय जनता का ज्ञान बड़ा गहरा 
हैं। यद्यपि उन्हें इतिहास में इतनी रुचि नहीं हैं और यद्यपि उनमें उस 
ऐतिहासिक चेतना का अभाव हे जो कुछ लोगों में होती है तथापि वह 
भारतीय जनता के ऐतिहासिक उद्गमों के प्रति पूर्णतः सचेत हें और उन्हें 
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उनको निकट जानकारी भी हे। सामयिक घटनाओं का उन्हें अच्छा ज्ञान 
है और उनका वह सावधानी के साथ अनुशीलन करते हूँ, यद्यपि अनिवाय॑ 
रूप से अपना ध्यान आजकल की भारतीय समस्याओं पर ही केन्द्रित रख कर 
निस्सार बातों को छोड़ किसी समस्या या स्थिति के सार को समझ लेने 
की उनमें अपूर्व क्षमता है। वह सभी चीजों को उनके नेतिक पहल से जांचते 
हैं, इसलिए उन्हें ये चीजें विस्तृत रूप में दिखाई दे जाती हेँ ओर बह उन्हें 
निशचयपूर्वक ग्रहण कर लेते हें। बरना्ड शा ने कहा है कि गांधीजी ने 
युक्ति संबंधी चाहे कितनी भी भूलें की हों, उनकी आधारभूत युद्ध-नीति 
अब भी ठीक ही होती है । कितु अधिकांश लोग दूर की बातें नहीं सोचते । 
वे उपस्थित क्षण से कुशलतापुर्वक लाभ उठाने में ही ज्यादा दिलचस्पी 
लेते हैं। 


आजादी की पुकार 


भारत में कुछ ऐसे लोग भी थे जो युद्ध को विभिन्न युद्धरत देशों 
के राजनीतिज्ञों की लघु महत्त्वकांक्षाओं से कहीं बड़ा और व्यापक समझते 
थे। वे उसकी क्रांतिकारी महत्ता का अनुभव करते थे और इस बात को 
समझते थे कि युद्ध और उसके परिणाम इस संसार की अंततः सेनिक विजयों 
ओर राजनीतिज्ञों के समझोतों व कथनों से कहीं आगे ले जायेंगे। कितु 
निश्चय ही ऐसे आदमियों की संख्या बहुत कम थी और जैसा कि दूसरे 
देशों में भी होता हे, अधिकांश लोग इस प्रशन पर संकीर्ण दृष्टिकोण से 
विचार करते थे (जिसे वे यथार्थंवादी दृष्टिकोण कहते थे) और केवल 
वत्तमान को दृष्टि. में रखकर काम करते थे। अवसरवादी प्रवृत्ति के कुछ 
रोगों ने अपने को ब्रिटिश नीति के अनुकूल बना लिया, जैसा कि वे किसी भी 
दूसरे अधिकारी या नीति के साथ करते। कुछ लोगों में इस नीति के विरुद्ध 
प्रबल प्रतिक्रिया हुई और उन्होंने अनुभव किया कि ऐसी नीति के आगे 
सिर झकाना भारत हो नहीं, बल्कि समस्त संसार के हित के साथ धोखा 
करना है। अधिकांश लोग निरच्रेष्ट, निष्क्रिय और मौन पड़े रहे। ये 
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ही भारतीय जनता की वे पुरानी कमियां थी जिनके विरुद्ध हम इतने दिलों 
से लड़ते आरहे थे। 

जबकि भारतवासियों के मस्तिष्क में यह संघर्ष चल रहा था और 
निरादा की भावना बढ़ती जा रही थी, गांधीजी ने कई लेख लिखें जिनसे 
लोगों की विचारधारा को एकाएक नई दिल्ञा मिली या, जंसा कि 
अक्सर होता हे, इन लेखों से उनके अनिश्चित विचारों को एक निश्चित 
रूप मिला। उस संकटजनक स्थिति में निष्क्रिय रहना या जो कुछ भी हो 
रहा था उसके आगे सिर झुकाना गांधीजी को असह्य हो गया था। उस 
स्थिति का सामना करने का एकमात्र उपाय यह था कि भारत की स्वतंत्रता 
स्वीकार कर लो जाय ओर मित्र राष्ट्रों के सहयोग से आक्रमण ओर युद्ध 
का मुकाबला किया जाय। इस स्वोकति के न मिलने पर प्रचलित प्रणाली 
को चुनोती देने ओर जिस तंद्रा में पड़कर जनता अशक्त व हर तरह के 
आक्रमण का आसान शिकार बन गई थी उससे उसे उठाने के लिए कुछ- 
न-कुछ करना ज़रूरों था। 

यह मांग कोई नई मांग नहीं थी, क्‍योंकि इसमें वे ही बातें दुहराई 
गई थीं जो हम सदा से कहते आये थे। कितु गांधीजी के भाषणों ओर 
लेखों में एक नई प्ररणा और एक नया आग्रह था और था कार्य करने की: 
ओर इशारा । उस समय वह जो कह या लिख रहे थे वही निस्संदेह सारे 
भारत को भावना थी। राष्ट्रीयता और अन्तर्राष्ट्रीयता के संघर्ष में विजय 
राष्ट्रीयता की हुई थी ओर गांधीजी के नये लेखों ने सारे भारत में हलचल 
मचा दी। फिर भी वह राष्ट्रीयता कभी अन्‍्तर्राष्ट्रीयता के विरुद्ध नहीं 
रही और सच पूछिये तो अपने में और अन्‍्तर्राष्ट्रीयता में किसी प्रकार मेल- 
मिलाप का रास्ता ढूं ढ़ने का अधिक-से-अधिक प्रयत्न कर रही थी, बचतें कि: 
उसे यह काम सम्मानपुवंक और कारगर तरीके से करने का अवसर 
दिया जाता। दोनों में कोई आवश्यक अंतर नहों था, क्योंकि यरोप की 
राष्ट्रीयताओं की तरह उसका ध्येय दूसरों के काम में हस्तक्षेप करना नहीं, 
बल्कि समान हित के लिए सहयोग करना था। राष्ट्रीय स्वतंत्रता सच्ची 
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अन्तर्राष्ट्रीय का आवश्यक आधार मानो जाती थी और इसलिए वह 
अन्तर्राष्ट्रीयवा तक पहुंचने का मार्ग तथा फ़ासिस्टवाद व नात्सीवाद के 
विरुद्ध समान संघर्ष में सहयोग देने की वास्तविक नोंव समझी जाती थी। 
इधर जिस अस्तर्राष्ट्रीयता की इतनी चर्चा थी वह साम्नाज्यवादियों की 
पुरानी नीति की भांति एक नये भेष में (बहुत ज्यादा नये नहीं) संदिग्ध 
दिखाई देने लगी थो। सच पूछिये तो वह स्वयं आक्रमणकारोी राष्ट्रीयता 
थी, जो साम्राज्य या राष्ट्रमह या शासनादिष्ट प्रदेश के नाम में दूसरों 
पर अपनी सत्ता लाद रही थी । 


अन्तरांष्टीय विचार 


इस नई स्थिति से हममें से कुछ लोग चिंतित और विचरछूित हुए, 
क्योंकि काम जबतक कारगर न हो तबतक उसका होना न होना बराबर था; 
और जो काम कारगर होता उसका--एक ऐसे समय में जब स्वयं भारत 
'पर आक्रमण का खतरा था--युद्ध-प्रयत्न में बाधक होना अनिवार्य था । 
गांधीजी की विचारधारा में भी महत्त्वपुर्ण अन्तर्राष्ट्रीय तत्वों की अवहेलना 
की गई दिखाई देती थी ओर बह राष्ट्रीयता के संकीर्ण दृष्टिकोण पर आधा- 
रित मारूस होती थी। युद्ध के पिछले तीन साल में हमने जानबझकर 
तंग न करने की नोति का अनुसरण किया था और अगर बेसा कुछ किया भी 
था तो केवल सांकेतिक विरोध के रूप सें। सन्‌ १६४०-४१ में जब 
हमारे देश के ३० हजार प्रमुख स्त्री-पुरुष जेलों में ठंस दिये गये तो इस 
सांकेतिक विरोध ने विज्ञाल रूप धारण कर लिया। यह जेल-यात्रा भी 
कुछ चने हुए व्यक्तियों ने ही की। सामहिक हलूचलें और सरकारो व्यव- 
स्था में प्रत्यक्ष रूप से हस्तक्षेप करने की चेष्टा नहीं की गई। हम इन 
यातों को दुहरा नहीं सकते थे ओर इनके अछावा जो कुछ भी करते उसका 
भिन्न ढंग का ओर अधिक कारगर होना अनिवायें था। क्‍या इससे भारत 
के सीमांत पर होनेवाले युद्ध में बाधा नहीं पड़ती ओर दुश्मन को प्रोत्साहन 
नहों मिलता ? 
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हमारे सामने ये स्पष्ट कठिनाइयां थीं और उनपर हमने गांधीजी 
के साथ विस्तारपूर्वक विचार-विनिमय किया, कितु न हम उन्हें अपने 
मत के अनुकूल बना सके, न वह हमें अपने मत की ओर खींच सके । 
कठिनाइयां बनी रहीं और हम कुछ करते या न करते हमें हर स्थिति में संकट 
दिखाई दे रहा था। अतः हमें उनका संतुलन करना ओर उनमें से कम बुरे 
सार्ग को अपनाना था। हमारे पारस्परिक विचार-विनिमय से बहुत-सो 
बातें, जो पहले अनिश्चित और धुंधली थीं, स्पष्ट हो गईं ओर जिन 
अन्तर्राष्ट्रीय तत्त्वों की ओर गांधीजी का ध्यान आकर्षित किया गया उनमें से 
अनेक को उन्होंने स्वीकार कर लिया। इसके बाद उन्होंने जो कुछ लिखा 
उसमें परिवर्तन दिखाई दिया। उन्होंने स्वयं इन अन्तर्राष्ट्रीय तत्त्वों पर 
जोर दिया और भारत की समस्या पर एक अधिक विस्तृत दृष्टिकोण से 
विचार किया। फिर भी उनकी बुनियादी प्रवत्ति बदली नहीं । अंग्रेजों 
की स्वेच्छाचारी और दमनकारी नीति के सामने निदचेष्ट भाव से आत्म- 
समर्पण करने की भावना का विरोध करने तथा उसे चुनौती देने के लिए 
कुछ करने की उनकी उत्कट अभिलाषा बनी रही। उनका कहना था कि 
इस समय घुटने टेकन का अर्थ यह होगा कि भारत का आत्मिक बल टूट 
जायगा ओर युद्ध चाहे कोई भी रूप धारण करे और उसका चाहे कुछ भी 
अंत हो, लोग दासों जसा व्यवहार करने लगेंगे और स्वतंत्रता बहुत समय 
तक अलबभ्य हो जायेगी । इसका एक अर्थ यह भी होगा कि आक्रमणकारी 
के सामने सिर झकाना पड़ेगा और अस्थायी रूप से उसकी सेनिक हार 
होने या उसके पीछे हटने पर भी हम विरोध जारी नहीं रख सकेंगे। इसका 
अर्थ जनता का पूर्ण नेतिक पतन और उसके उस बल का छास होगा जो 
उसने एक-चोथाई सदी तक लगातार स्वतंत्रता-संग्राम लड़ते रहने के 
बाद अजित किया हैे। इसका यह भी अर्थ होगा कि दुनिया भारत की 
आज़ादो की मांग को भूल जायगी ओर युद्ध के बाद जो समझोता होगा 
वह पुरानी साम्नाज्यवादी प्रेरणाओं और महस्वाकांक्षाओं से प्रभावित 
होगा। चूंकि गांधीजी की भारत को स्वतंत्र देखने की अभिलाषा बड़ी 
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उत्कट थी इसलिए भारत उनके लिए केवल एक प्रिय मातृभूमि ही नहीं 
था; वह संसार के सभी उपनिवेश-निवासियों और पददलितों का प्रतीक 
था ओर थी वह कसोटी जिस पर कसकर ही किसी भी विश्वनीति को जांच 

की जा सकती थी। यदि भारत परतंत्र रहता तो दूसरे उपनिवेश और 
दास राष्ट्र भी गुलामी की अपनी वर्समान अवस्था में पड़े रहते और युद्ध 
निरर्थंक सिद्ध होता। युद्ध के नेतिक आधार को बदलना आवश्यक था। 

यह संभव था कि जल, थल और आकाश-सेनाएं अपने-अपने क्षेत्र में कार्य 
करती हुईं अधिक श्रेष्ठ हिसात्मक युक्तियों का प्रयोग कर विजयी बनतीं, 

लेकिन आखिर उनकी इस विजय का उहेश्य क्‍या था? और सहास्त्र 

युद्ध के लिए भी तो नैतिक समर्थन की आवद्यकता है। क्‍या नेपोलियन 

ने यह नहीं कहा था कि युद्ध में नेतिक शक्ति और शारीरिक शक्ित का 

वही अनुपात हे जो तीन और एक का?” संसार भर के जो करोड़ों गुलाम 

ओर शोषित नर-नारी यह समझते थे कि यह युद्ध वस्तुतः उनकी आजादी 

के लिए लड़ा जा रहा है, उनका नेतिक विश्वास युद्ध के संकीणतर दुष्टि- 
कोण से भी बड़े महत्त्व का था। आनेवाली शांति के लिए तो उसका 
अधिक महत्त्वपूर्ण होना स्वाभाविक था ही। युद्ध के अंत का अनिश्चित 
हो जाना ही एक ऐसी घटना थी जिसके कारण वृष्टिकोण ओर नीति में 
परिवत्तेन आवश्यक हो गया था और जो लाखों व्यक्ति उसकी ओर से उदा- 
सीन और सशंक हो गये थे उनमें उत्साह भरकर युद्ध का समर्थक बनाना 
जरूरी था। अगर यह जादू चल सकता तो धुरी राष्ट्रों की सारी सैनिक 
शक्ति निरर्थंक हो जाती और उनका पतन निद्चितत हो जाता। इतना ही 
नहीं, बल्कि धुरो राष्ट्रों में से हो बहुतों की जनता इस विश्वव्यापी शक्ति- 
शाली भावना से अनुप्राणित हो उठती। 


आक्रमणकारी का विरोध 


भारत में जनता की उदासीन निरचेष्ठता को विरोध ओर आत्म- 
समर्पण न करने की भावना में परिवर्तित करना ही ज्यादा अच्छा था। यद्यपि 
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आरम्भ में आत्मसमपंण न करने की इस भावना का रूक्ष्य ब्रिटिश अधि- 
कारियों के स्वेच्छाचारितापुर्ण आदेश हो होते, तथापि बाद में उसका प्रयोग 
आक्रमणकारी के विरोध में किया जा सकता था। किसी एक के सामने 
सिर झश॒काने और गुलासी स्वीकार करने का परिणाम यह होता कि दूसरों 
के सामने भी ऐसा हो करना पड़ता ओर इस प्रकार अपना अपमान और 
पतन होता । 

हम इस प्रकार के सभी तकों से परिचित थे। हम उनमें विश्वास 
करते थे और स्वयं हमने उनका अक्सर प्रयोग भी किया था। कितु दुःख 
की बात यह थी कि ब्रिटिश सरकार की नोति ने इस जादू को प्रा होने 
से रोक दिया था और भारतीय समस्या को अस्थायी रूप से युद्धकणाल तक 
के लिए भी सुलझाने की हमारी सारी चेष्टाएं असफल हो चुकी थीं और 
बराबर कहने पर भी ब्रिटिश सरकार ने अपने युद्ध-उद्देश्यों को घोषणा 
नहीं की थी। यह निद्चित था कि आगे भी हम इस प्रकार के जो प्रयत्न 
करेंगे वे निष्फल रहेंगे। तो फिर क्या करना था ? अगर हमारे आंदोलन 
को संघर्ष का रूप लेना था तो नेतिक और दूसरी दृष्टियों से वह चाहे कितना 
ही उचित क्यों न होता इसमें संदेह नहीं था कि ऐसे समय में जबकि भारत 
पर आक्रमण का काफी खतरा था उस संघर्ष से भारत के युद्ध-प्रयत्न में 
काफी हस्तक्षेप होता। हम लोग इस सत्य से बच नहीं सकते थे। फिर 
भो कितनी अजीब बात थी कि इसी खतरे के कारण हमारे मस्तिष्क में 
उथल-पुथल हुई थी ! हम इन बातों के मौन दशक नहीं बन सकते थे 
और अपने देश को ऐसे व्यक्तियों द्वारा कुप्रबंधित या नष्ट होते नहीं देख 
सकते थे जो हमारो दृष्टि में अयोग्य और जनता के विरोध के बोझ को बहन 
कर सकते में बिलकुल असमर्थ थे। हमारी सारी अवरुद्ध शक्षित और स्फूति 
बाहर निकलने--कुछ कार्य करने--का मार्ग चाहती थी। 

गांधीजी बढ़े होते जा रहे थे। वह सत्तर को पार कर चुके थे और 
निरंतर कार्य तथा कड़े मानसिक एवं शारीरिक श्रम ने उनकी काया को 
दुबेंल बना दिया था। कितु उनमें अब भी पोरुष था ओर वह महसूस 
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करते थे कि अगर इस समय सेंने परिस्थितियों के सामने सिर झुका दिया 
और जिस वस्तु को में सबसे बहुमूल्य समझता हूं उसे प्रकाश में लाने के लिए 
कुछ नहीं करता तो उनके जीवन का सारा कार्य ही निरर्थक हो जायेगा। 
भारत और सभी दूसरे शोषित देझों की स्वतंत्रता के लिए उनके हृदय में 
जो प्रेम था उसने उनके कट्टर अहिसावाद तक पर विजय पाई । पहले 
जब कांग्रेस ने देश की रक्षा और राज्य के संकटकालीन कार्यों में अहिसा 
की नोति का पालन न करने का निदचय किया था तो गांधीजी ने उसे 
बड़े अनिच्छा ओर असंतोष के साथ स्वीकृति दी थो और उससे बह अपने 
को सदा अलग रखते आये थे। उन्होंने देखा कि इस मामले में इस तरह की 
विविधपूर्ण नीति से ब्रिटेन और अमरोका से समझोता करने में बाधा पड़ेगी । 
इसलिए उन्होंने और आगे कदस बढ़ाया ओर कांग्रेस की ओर से खुद एक 
प्रस्ताव रखा जिसमें इस बात की घोषणा की गई कि स्वतंत्र भारत की 
अस्थाई सरकार का पहला काम स्वतंत्रता के पक्ष में ओर आक्रमणकारी 
कार्यों के विरोध में अपने समस्त महान्‌ साधनों को जुटा देना होगा और 
अपनी सहस्त्र तथा दूसरी तरह की समस्त शक्तियों से भारत की रक्षा में 
संयकक्‍त राष्ट्रों के साथ सहयोग करना होगा। इस प्रकार अपने को वचनवद्ध 
कर लेना उनके लिए आसान नहीं था, कितु भारत को एक स्वतंत्र राष्ट्र 
के रूप में आक्रमणकारी का विरोध करने में समर्थ बनाने के लिए किसी- 
न-किसी प्रकार का समझोता कर लेने की उनकी आकांक्षा इतनी प्रबल 
थी कि उन्होंने यह कड़वी घूंट पी ही लो। 

जो सेद्धांतिक और अन्य भेद हममें से कुछ लोगों को अक्सर गांधीजी 
से अलग रखते आये थे, उनमें से अधिकांश अदृश्य हो गए। कितु अब 
भी यह बड़ी कठिनाई रह ही गई कि हम कोई भी काम करें उससे यद्ध- 
प्रयत्न में बाधा अवदय पड़ेगी। हमें यह जाघक्रर आदइचर्य हुआ कि गांधोजी 
सब भी अपने इसी विश्वास पर अटल थे कि ब्रिटिश सरकार से समझोता 
संभव है और उन्होंने कहा कि इसे पूर्ण करने के लिए वह भरसक प्रयत्न 
करेंगे। इसलिए यद्यपि वह कार्य करो” कार्य करो' की रट रुगाते रहे 
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तथापि उन्होंने उसकी व्याख्या नहीं की और न यही संकेत किया कि 
बह क्‍या करना चाहते थे। 


भारत की मनःस्थिति में परिवतेन 

इस प्रकार जब हम शंका और तकं-वितक कर रहे थे, देश की 
मनःस्थिति बदल गई और उदासीन निःच्रेष्टता के गत्ते से निकलकर 
बह उत्तेजना और आशा के क्षेत्र में पहुंच गई। घटनाएं कांग्रेस के निर्णय 
या प्रस्ताव की प्रतीक्षा में नहीं रहीं, गांधीजी के वक्‍तव्यों ओर भाषणों ने 
उन्हें आगे बढ़ा दिया था और वे अपने ही बल पर आगे बढ़ रही थीं। 
यह बात स्पष्ट थी कि गांधीजी ठीक हों या गलत, उन्होंने जनता की 
तत्कालीन मनोदशा को पाषाण जेसा बना दिया था। उसमें एक प्रकार की 
व्यग्रता थी--एक प्रकार को भावुकतापुर्ण प्रेरणा, जिसने तर्क और विचार- 
दशक्ति को तथा परिणामों पर श्ञांत रूप से विचार करने की आवश्यकता 
को गोण बना दिया था। इन परिणामों की अवहेलना नहीं की गई ओर' 
यह बात हमने समझ लो थी कि किसी काम सें सफलता मिले या न मिले, 
मानवीय यातना के रुप में जो कीमत चुकाई जायेगी वह बहुत बड़ी 
होगी। कितु मानसिक पीड़ा के रूप में जो कीमत चुकाई जा रही थी वह 
कम बड़ी नहीं थो और उससे बचने की कोई सुरत नहीं दिखाई दे रही थी ॥ 
ज्यादा अच्छा यही था कि दुर्भाग्य का कमजोर शिकार बनने की बजाय 
हम कार्य के अथाह सागर में कद पड़ें। यह किसी राजनीतिज्ञ का समाधान 
नहीं था, कितु एक ऐसे राष्ट्र का समाधान था जो निराशा और परिणामों 
की ओर से लापरवाह हो गया था। फिर भी विवेक से कार्य किया जा 
रहा था, संघर्ष शील भावनाओं को तकंसंगत बनाने को चेष्टा की जा रही 
थी ओर मानव-चरित्र की बुनियादी असंगतियों में एक प्रकार की संगति 
ढूंढने का प्रयत्न किया जा रहा था। लड़ाई लम्बी दिखाई देती थी, वह 
कई सालों तक चलनेवाली थी। कितनी ही बर्बादियां हो चुकी थीं और 
कितनी ही होनेवाली थीं; कितु इन सब बातों के बावजूद युद्ध का उस समय 
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तक चलरूता रहना अनिवायं था जबतक कि वे दुर्वासनाएं, जिन्होंने उस युद्ध का 
जन्म दिया था ओर जिन्हें स्वयं उस युद्ध ने प्रोत्साहन दिया था काब्‌ में न 
आ जातीं। इस बार अं सफलताएं नहीं मिलनी चाहिए थीं जो अक्सर 
असफलता से भी अधिक कष्टदायक होती हें। यद्ध ने सेनिक क्रिया के ही 
क्षेत्र में नहों, बल्कि उन अधिक बुनियादी लक्ष्यों के क्षेत्र में भी, जिनके लिए 
कि यद्ध लड़ा जा रहा था, गलत विद्या ग्रहण कर ली थी। हम जंसा भी 
कार्य करते उससे शायद बुनियादी लक्ष्यों की असफलता की ओर जबरदस्ती 
ध्यान आकर्षित हो जाता और वह कार्य उस असफलता को एक नया तथा 
आशाप्रद रूप प्रदान करने में सहायता देता। और अगर इस समय सफलता 
न भी मिलती तो उससे आगे चलकर बचाने का ध्येय पूरा होता और इस 
प्रकार भविष्य में सेनिक कारंवाई को शक्तिशाली ससर्थन प्रदान करने 
सें भी सहायता मिलती। 

जनता के साथ-साथ सरकार को भी सरगर्मी बढ़ी। इसके लिए 
किसी प्रकार की प्रेरणा की आवश्यकता नहीं थी; क्योंकि यह्‌ तो सरकार 
की स्वाभाविक सरगर्मी थी, उसके कार्य करने का आम तरीका था--एक 
गुलास मुल्क पर सत्ता जमाये बंठी एक विदेशी सरकार का ढंग था। ऐसा 
मालूम होता था जेसे वह अपनी इच्छा का विरोध करनेवाले इस देश के 
सभी तत्त्वों को सदा के लिए कुचल देने के इस अवसर का स्वागत कर 
रही हो और तदनुसार उसने अपने को इसके लिए तंयार कर लिया। 


सममभोते के लिए अपील 

घटनाचक्र तेजी से चलता रहा। फिर भी ताज्जुब हे कि जो 
गांधीजी इतना कहा करते थे कि हमें कुछ-न-कुछ करना चाहिए जिससे 
भारत की भर्य्यादा की रक्षा हो और उसे स्वतंत्र बनाने तथा एक स्वतंत्र 
राष्ट्र के रूप में आक्रमण के विरुद्ध लड़ी जानेवाली लड़ाई में सहयोग देने 
का अधिकार मिले, वही इस कार्य की रूपरेखा के संबंध में कुछ नहीं बोले ! 
कार्य का शांतिपूर्ण होना तो जरूरी था ही, कितु इसके अलावा ? गांधीजी 
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ब्रिटिश सरकार के साथ समझौते की संभावना पर ज्यादा जोर देने लगे 
और उससे लिखापढ़ी करके समझोते का रास्ता निकालने के लिए अधिक- 
से-अधिक प्रयत्न करने की अपनी इच्छा प्रकट करने लगे । कांग्रेस सहासमिति 
के सामने उन्होंने जो अंतिम भाषण दिया था उसमें उन्होंने समझोते के लिए 
हादिक अपील की थी और इस संबंध में वाइसराय से लिखापढ़ी करने 
के संकल्प की घोषणा की थी। एक बार को छोड़कर उन्होंने न तो सावं- 
जेनिक रूप से और न कांग्रेस कार्यसमिति की बंठकों के भीतर खानगी 
तौर पर ही इस बात का संकेत किया कि वह जो कार्य सोच रहे हें उसकी 
रूपरेखा क्या होगी। निजी तौर पर उन्होंने यह सुझाव रखा था कि अगर 
समझौते के सभी प्रयत्न निष्फल रहे तो वह किसी किस्म के असहयोग ओर 
एक दिन की विरोधात्सक हड़ताल या एक दिन की आम हड़ताल के रूप में 
सारे देश में काम बंद करने की अपील करो जो कि राष्ट्र के विरोध का संकेत 
होगा। यह भी एक अनिश्चित-सा ही सुझाव था जिसकी विस्तृत बातें 
उन्होंने नहीं बताईं; क्योंकि समझोते के लिए चेष्टा किये बगेर वह कोई 
नई योजना नहीं बनाना चाहते थे। इसलिए न तो उन्होंने और न कांग्रेस 
ने ही निजी या सार्वजनिक रूप से किसी प्रकार का निर्देश दिया, सिवा यह 
कहने के कि जनता को हर तरह की स्थिति के लिए तैयार रहना चाहिए 
ओर द्ञांतिपूर्ण तथा अहिसात्मक कार्य की नीति का पालन करना चाहिए। 

यद्यपि गांधीजी को अब भी गतिरोध के दूर होने की कोई सूरत 
निकल आने को आश्या थो, तथापि ओरों में यह आज्यावादिता बहुत ही कम 
थी। इस बीच जो घटनाएं हुई थीं, वे भी अनिवायं रूप से संघर्ष की ओर 
ही इशारा कर रही थीं। ऐसी स्थिति में बीच की बातों का महत्त्व जाता 
रहता है और प्रत्येक व्यक्ति को यह निहचय कर लेना पड़ता है कि उसे 
इधर रहना है या उधर। जहां तक कांग्रेस का सवाल है, उसके जो सदस्य 
इस दृष्टिकोण से सोचते थे उनके लिए और कोई चारा हो नहीं था। यह 
बात अकल्पनोय थो कि एक शक्तिशाली सरकार अपने पूरे बल के साथ 
जनता को कुचलने का प्रयत्न करे और हम लोग उस संघर्ष 
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को, जिसमें भारत की स्वतंत्रता निहित थी, चुपचाप निरचेष्ट बने देखतें 
रहें। यह तो सच हे कि बहुत-से लोग सहानुभूति रखते हुए भो निदच्ेष्ट 
ही बने रहे, लेकिन अपने पहले के कार्मो के परिणामों से इस प्रकार बचने 
का प्रयत्न करना किसी भी प्रमुख कांग्रेसी के लिए लज्जा और अपमान की 
बात होती। इतने पर भी उनके सामने और दूसरा रास्ता नहीं 
था। भारत का सारा विगत इतिहास उनकी आंखों के सामने था और 
वत्तमान की पीड़ाएं तथा भविष्य की आश्यााएं भी प्रत्यक्ष थीं। ये सब बातें 
उन्हें भविष्य की ओर ढकेल रही थीं तथा उनके कामों को प्रभावित कर 
रही थीं । बग्गंसां ने अपनी क्रियेटिव इवोल्यूशन' (रचनात्मक विकास) 
नामक पुस्तक में लिखा हं-- “अतीत का अतीत पर जमा होने रहने का 
क्रम निरंतर चलता रहता हे । सच पूछियें तो अतीत अपनेआप और 
अनायास हो संचित होता रहता हैँ । अपने सम्पूर्ण रूप में वह शायद 
हमारा हर कदम पर पीछा करता है। . . . - यह तो ठीक है कि विचार करते 
समय अतीत का एक छोटा भाग ही सामने रहता है, कितु इच्छा करते समय, 
संकल्प करते समय और कार्य करते समय हमारा सारा भूत--जिसमें 
हमारी आत्मा की मौलिक प्रवृत्ति भी शामिल हे--हमारे सामने 


रहता है ।” 


भारत छोड़ो भ्रस्ताव 

७ ओर ८ अगस्त, १६४२, को बम्बई में कांग्रेस सहासमिति ने 
सार्वजनिक रुप से उस प्रस्ताव पर विचार किया जो भारत 
छोड़ो आंवोलन' के नाम से पुकारा जाता हैे। वह एक रूम्बा और 
विस्तृत प्रस्ताव था, जिसमें भारत की स्वतंत्रता को फौरन स्वीकार करने 
और केवल भारत के ही हित में नहीं, बल्कि संयुक्त राष्ट्रों के हित की सफ- 
लता के लिए भी भारत से ब्रिटिश राज्य उठा लेने के लिए विचारपूर्ण तके 
दिये गए थे। उसमें कहा गया था कि भारत में ब्रिटिश राज के जारी रहने 
से भारत का पतन हो रहा है, वह कमजोर बनता जा रहा हे और उसकी 
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अपनो रक्षा करने तथा विश्व-स्वतंत्रता के पक्ष में योग देने की शक्ति 
दिन-पर-दिन घटती जा रही है । . . . साम्राज्य का स्वामी बनना शासकों की 
शक्ति को बढ़ाने के बजाय उनके लिए एक बोझ और एक शाप बन गया 
है । आध्‌ निक साम्राज्यवाद का आदर उदाहरण भारत ही सारी समस्या 
का केन्द्र बन गया हे; क्योंकि भारत की स्वतंत्रता की ही कसौटी पर ब्रिटेन 
और अमरीका परखे जायेंगे ओर उसीसे एशिया तथा अफ्रीका की जनता 
को आशा तथा उत्साह प्राप्त होगा। प्रस्ताव में विभिन्न दलों के सहयोग से 
निर्मित एक ऐसी अस्थायी सरकार की स्थापना का सुझाव रखा गया था जो 
जनता के सभी प्रम॒ख वर्गों का प्रतिनिधित्व करे और जिसका मुख्य कार्यें 
अपनी समस्त सशस्त्र और अहिसात्मक शक्तियों और मित्रराष्ट्रों के 
सहयोग से भारत की रक्षा करना तथा आक्रमण का विरोध करता होगा। 
यह सरकार विधान परिषद्‌ की योजना तेयार करेगो और वह ॒ विधान 
परिषद्‌ भारत के सभी वर्गों द्वारा स्वीकृत किये जाने योग्य विधान बनायेगी । 
यह विधान एक संघीय विधान होगा जिसकी विभिन्न इकाइयों को अधिक- 
से-अधिक स्वराज और अवधिष्ट अधिकार प्राप्त होंगे। “स्वतंत्रता 
भारत को इस योग्य बना देगी कि वह जनता की संयुक्त इच्छा-शक्ति और 
बल की सहायता से आक्रमण का सफलतापूर्वक विरोध कर सके।” 

प्रस्ताव में कहा गया था कि भारत की यह स्वतंत्रता एशिया के 
सभो दूसरे देशों की स्वतंत्रता का प्रतोक और भूमिका होनी चाहिए। 
इसके अलावा सभी स्वतंत्र राष्ट्रों का एक विश्व-संघ बनाने का प्रस्ताव 
रखा गया था और कहा गया था कि इसका सुृत्रपात संयकक्‍त राष्ट्र 
करें । 

महासमिति ने अपने प्रस्ताव में यह आइवासन दिया था कि वह 
चीन और रूस की रक्षा के मार्ग में किसी प्रकार की रुकावट डालना नहों 
चाहतो; क्योंकि इ नकी स्वतंत्रता कीमती हे और उसकी रक्षा अवश्य होनी 
चाहिए (उस समय सबसे अधिक खतरा चीन और रूस को ही था)। 
महासमिति ने संयुक्त राष्ट्रों की रक्षात्मक शक्ति को भी आघात न पहुंचाने 
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का आश्वासन दिया था, कितु कहा था-- लेकिन खतरा इन दोनों देशों 
के साथ-ही-साथ भारत के लिए भी बढ़ता जा रहा हे और इस अवसर पर 
किसी विदेशी शासक के आगे घुटने टेकने और निदचेष्ट बने रहने से न 
केवल भारत का पतन हो रहा है और उसकी अपनी रक्षा करने व आक्रमण 
का विरोध करने की शक्ति कम होती जा रही है, बल्कि निशचेष्टता से बढ़ते 
हुए संकट का सामना करने में कोई भी मदद नहीं सिल सकती और न 
संयुक्त राष्ट्रों की ही कोई सेवा हो सकती हे ।” 

विश्व-स्वतंत्रता के हित में समिति ने एक बार फिर ब्रिटेन 
और संयुक्त राष्ट्रों से अपोल की, कितु उसने कहा कि “जो साम्राज्य- 
वादी सरकार भारतोय जनता पर प्रभुत्व जमाये बेठी है और उस जनता 
को अपने तथा मानवता के हित में कार्य करने से रोकती हे उसके खिलाफ़ 
आत्मबल लगाने से राष्ट्र को रोकना महासमिति अब उचित नहीं समझती । 
इसलिए यह महासमिति भारत के स्वतंत्र होने के अभिन्न अधिकार को 
प्रकाश में लाने के लिए गांधीजी के अनिवायं नेतृत्व में अहिसात्मक प्रणाली 
पर जन-संग्राम आरम्भ करने को अनुमति देने का निश्चय करती हे।” 
इस कार्य के आरम्भ करने का समय गांधीजी के निर्णय पर छोड़ दिया 
गया था और अंत में यह भी बताया गया था कि 'महासमिति कांग्रेस के 
लिए शक्ति प्राप्त करना नहों चाहती । वह शक्ति जब आयेगी तो वह 
भारत की समस्त जनता की शक्ति होगी। 

अपने अंतिम भाषणों में कांग्रेस के अध्यक्ष मौलाना अब॒लकलाम 
आजाद ने तथा गांधीजी ने यह स्पष्ट कर दिया कि उनका अगला कदम 
ब्रिटिश सरकार के प्रतिनिधि बाइसराय से मिलना और संयुक्त राष्ट्रों के 
प्रमूख अधिकारियों से एक ऐसे सम्मानपुर्णं समझोते के लिए अपील 
करना होगा जिसमें भारत की स्वतंत्रता स्वीकार की गई होगी ओर जो 
आक्रमणकारोी धुरी-राष्ट्रों के विरुद्ध संयुक्त राष्ट्रों के प्रथत्त की हित-बद्धि 
करेगा । 

यह प्रस्ताव अंतिम रूप से ८ अगस्त, १६४२, को काफ़ी रात गये 
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पास हुआ। कुछ हो घंटों बाद अर्थात्‌ & अगस्त को बड़े तड़के बम्बई में 
ओर देशभर में बहुत-सी गिरफ्तारियां की गईं।* 


आजादी के बाद 

हमारी चिर आकांक्षित स्वतंत्रता हमें मिल गई ओर कम-से-कम 
हिंसा के साथ मिल गई; कितु उसके फौरन बाद हो हमें लह्ू और आंसुओं 
के पारावार में से होकर गुजरना पड़ा। उस लहू और उन आंसुओं से भी 
बरी वह शर्म थी और वह अपमान था, जिनकी अनुभूति हमें उनके कारण 
हुई । 

...._ हमारे नेतिक सिद्धांत और मापदण्ड उस समय कहां चले गए 
थे? उस समय हमारी पुरानी संस्कृति, हमारी मानवीयता और हमारी 
बह आध्यात्मिकता कहां चलो गई थो, जिसका समर्थन भारत इतने दिनों 
से करतत आया था ? एकाएक देश पर अंधकार छा गया और लोग पागल 
हो उठे।, भय और घ॒णा ने हमें अंधा बना दिया और संस्कृति हमें जितने 
भी संयम के पाठ पढ़ाती है वे सब भुला दिये गए। भयंकरता पर भयंकरता 
की तह लूग॒तो गई ओर मानवों की क्र पाशविकता ने हमें एक आकस्मिक 
शून्यता से भर दिया। सारा प्रकाश बुझता हुआ प्रतीत हुआ--नहीं, 
सारा नहीं; क्योंकि उस तूफान के हाहाकार में भी कुछ ज्योतियां टिस- 
टिमाती ,हुई दिखाई दीं। जो मर चुके थे और मर रहे थे और जिनकी 
यातनः मृत्यु से भी अधिक कष्टकारी थी उनके लिए हम शोक कर रहे थे। 
इससे भी अधिक हम शोक कर रहे थे भारत के लिए, जो सबकी माता 
थी और जिसको स्वतंत्रता के लिए हम इतने वर्षों से अपना खून और पसीना 
एक करते आये थे। 

सारे प्रकाश बुझते हुए दिखाई दिये; कितु एक उज्ज्वल ज्योति 


“गांधीजी ६ मई, १९४४ तक नजरबंद रखे गये । उसके बाद 
सख्त बीमार हो जाने पर वे रिहा कर दिये गए। 
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तब भी जलतो रही और चारों ओर फेले हुए अंधकार में अपना प्रकाश 
फंलातोी रही। उस पविन्न ज्योति फो देखकर हममें शक्ति और आशा 
का फिर से संचार हुआ ओर हमने महसूस किया कि हमपर किसनो ही 
क्षणिक विपदाएं क्यों न पड़ें, भारत फी शक्तिसय और अविचलित आत्मा 
वर्ससान उपद्रबों से ऊपर उठकर दिन-प्रतिदिन के छोटे-छोटे संकटों 
की अबहेलना करती रहेगी। 

इस बात को फितने लोग समझते हें कि इन दिनों महात्मा गांधी 
की उपस्थिति का भारत के लिए कितना महत्त्व रहा है। पिछले पचास 
साल या इससे भी ज्यादा से वह देश ओर स्वतंत्रता के लिए जो महान्‌ 
सेवाएं करते आए हें उनसे हम सब परिचित हें; कितु जो सेवाएं उन्होंने 
पिछले चार महीनों में कीं वे निस्‍्संदेह अतुलनोय हें। इस विनष्ट होते 
हुए संसार में बह संकल्प की चट्टान ओर सत्य के आकाशदीप की भांति खड़े 
रहे हें ओर उनकी मन्द कितु दृढ़ आवाज भोड़ के होहल्ले से ऊपर उठकर 
सत्काय के सार्ग दिखाती रही है । 

यह इसी दिव्य-प्रकाश का प्रभाव था कि भारत और भारतोय 
जनता में हमारा विश्वास नष्ट नहीं होने पाया। फिर भी चारों तरफ 
छाया हुआ अंधकार स्वयं एक संकट था। जब स्वतंत्रता के सुर्य का उदय 
हो चुका था तो उस अंधकार ने हमें फिर कया ग्रसित दिया ? 

इसलिए यह आवद्यक है कि हम कुछ रुककर इन आधारभूत 
तथ्यों पर थोड़ी देर विचार करें; क्‍योंकि इस समय भारत के भविष्य का 
निर्माण हो रहा है और यह भविष्य वेसा हो (होगा जेसा हमारे लाखों नो 
जवान स्त्री ओर पुरुष बनाना चाहते हें। 


युद्ध से शिक्षा 


आज हममें संकोर्णता और असहिष्णुता आगई है ओर साथ ही 
चेतनता तथा सावधानी का अभाव दिखाई देता है। इम बातों से 


महे भय होता है। अभी-अभी हम एक विद्वश्यापी महासमर में से होकर 
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गुजर रहे हेँ। वह युद्ध हमें शांति और स्वतंत्रता तो नहीं दे सका है; कितु 
उससे हम कितनी ही शिक्षाएं ग्रहण कर सकते हें। जो वस्तु फासिस्टवाद 
ओर नात्सीवाद कहकर पुकारो जाती थी उसका उसने संहार किया। 
ये दोनों ही सिद्धांत संकीर्ण और ऋर थे और घ॒णा तथा हिसा पर आधारित 
थे। मेंने उनके विकास का उनके जन्मदाता देशों में और बाहर भी 
अध्ययन किया । कुछ समय के लिए तो उन्होंने जनता की प्रतिष्ठा 
बढ़ाई; कितु साथ ही उनकी आत्मा का हनन भो कर दिया और विचार 
तथा आचार-व्यवहार के समस्त मूल्य और मापदण्ड को नष्ट कर दिया। 
जिन देश्ञों का वे उत्कर्ष करना चाहते थे उनका अंत में सर्वनाश कर डाला । 

गाज में भारत में भी कुछ ऐसे ही तत्त्व को फलते-फूलते देख रहा 
हूं। बातें तो वह तत्त्व राष्ट्रीयता के नाम में करता हु--कभी-कभो धर्म और 
संस्कृति की भी दुह्ाई देता हे, कितु करता हे वह राष्ट्रीयता, सच्ची नेतिकता 
ओर सच्ची संस्कृति के बिलकुल विपरीत। इस संबंध में यदि किसी 
को कुछ संदेह था तो पिछले महीनों की घटनाओं ने हमें नग्न सत्य का 
दिग्दर्शन करा विया है । कुछ वर्षों से हमें अपने देश के एक सम्प्रदाय 
को घ॒णा, हिसा और संकीर्ण साम्प्रदायिकता को इस नीति के विरुद्ध लड़ते 
रहना पड़ा है । अब उसे सम्प्रदाय को भारत के ही कुछ हिस्सों में से अपना 
अलग राज्य बनाने में सफलता मिल गई हें। 

मुस्लिम साम्प्रदायिकता, जो भारत को स्वतंत्रता के लिए एक 
संकट और एक बाघा रहो है, अब अपने को एक राज्य कहकर पुकारती 
है। भारत में एक जीवित प्रेरणा के रूप में आज उसका अस्तित्व समाप्त 
हो गया है; क्योंकि उसको शक्ति अब दूसरे स्थानों में केन्द्रित हो गई है । 
कितु उसने हमारे देश के अन्य वर्गों को पतित बना दिया हे, वे उसकी नक़लू 
करना चाहते हें ओर उसमें सुधार तक करने को चेष्टा करते हूं। 

भारत में अब हमें इस प्रतिक्रिया का सामना करना हेँ। आज यहां 
भो साम्प्रदायिक राज्य को पुकार उठाई जाती है, यद्यपि उसके लिए दूसरे 
शब्द का प्रयोग किया जाता हें। और केवल साम्प्रदायिक राज्य की ही 
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भांग नहीं उठाई जाती, बल्कि सभो राजनंतिक और सांस्कतिक क्षेत्रों में 
इसी प्रकार की संकीर्ण और घातक मांग उपस्थित की जातो है। 

यदि हम भारत के लम्बे इतिहास पर दृष्टिपात करें तो देखेंगे 
कि जब कभी हमारे पूर्वजों ने इस संसार की ओर निर्मल और निर्भय दृष्टि 
से देखा ओर अपने मस्तिष्क की खिड़कियों को आदान-प्रदान फे लिए 
खुला रखा तभो उन्होंने आश्चर्यजनक उन्नति को। बाद में जब उनका 
दृष्टिकोण संकोर्ण हो गया और बे अपने को बाहरी प्रभावों से अलग रखने 
लगे तो भारत की राजनेतिक ओर सांस्कतिक अवनति हुई । जिस परम्परा 
को आज हमने उत्तराधिकार में प्राप्त किया हें, वह सचमच कितनी 
महान्‌ थी, यद्यपि हमने अक्सर उसका तिरस्कार किया हें। बावजूद अपनी 
विपदाओं और यातनाओं के भारत सदा एक महत्त्वपूर्ण राष्ट्र रहा हैं और 
अब भी है। रचनात्मक और निर्माणात्मक क्षेत्रों की उसकी यह महत्ता 
एशिया के कितने ही और भागों में तथा अन्यत्र फेल गई और सर्वत्र उसकी 
शानदार विजय हुई। ये विजयें तलवार की नहीं; बल्कि मस्तिष्क और 
हृदय को थों जो शांतिदायक और चिरस्मरणीय होती हूँ, जब कि तलवार 
का सहारा लेने वाले आदमी ओर उनके काम विस्मृत हो जाते हें। कितु 
यदि उसी महत्ता का उचित ओर रचनात्मक ढंग से प्रयोग न हो तो वह 
घुन को तरह भोतर-हो-भोतर देश को खाजातो हु और उसे नष्ट तथा 
पतित कर देती हे । 

अपने संक्षिप्त जोबन में भी हम इन दोनों--रचनात्मक और 
विनाशात्मक--शक्तियों को केवल भारत में ही नहीं बल्कि सारे संसार 
में क्रियाशील रूप में देख चुके हें। अंत में किसको विजय होगी ? और 
हम किसकी ओर हूं ? यह प्रदन हममें से प्रत्येक व्यक्ति के लिए---और 
विशेष रूप से उन व्यक्तियों के लिए जिनमें से हम अपने नेता चुनते हें और 
जिनपर भविष्य का भार निर्भर होता हैे--एक महत्त्वपूर्ण प्रघन है। यह 
सम्भव नहीं कि हम सामने बेंठे रहें और समस्या का मुकाबला करने से 
इन्कार कर दें। यह भो सम्भव नहीं कि आज जबकि स्पष्ट विचार और 
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प्रभावशाली कार्य की आवश्यकता है, हम अपने मस्तिष्क को वुर्वासना ओर 
घृणा के पंक में फंसने दें। 


केसा भारत १ 

हम किस तरह के भारत और किस तरह के संसार के लिए प्रयत्न 
कर रहे हें? क्‍या हमारे भविष्य का निर्माण, घृणा, हिसा, भय, सांप्र- 
दायिकता ओर संकीर्ण प्रांतीयता हारा होगा ? यति हममें ओर हमारे 
पेशे सें कणमात्र भी सचाई हैँ तो ऐसा कदापि नहीं हो सकता। इलाहाबाद 
के इस शहर में, जो मुझे केवल इसलिए प्यारा नहीं कि उसके साथ मेरा 
घनिष्ठ संबंध रहा है, बल्कि इसलिए भी कि उसका भारत के इत्पहिस में 
बड़ा महत्त्व है, मेरा बचपन और मेरी युवावस्था भावी भारत के स्वप्न देखने 
तथा कल्पना करने में ही बीते हे। इन स्वप्नों में कोई तथ्य था या वे केवल 
एक उत्तेजित मस्तिष्क की कोरी कल्पनाएं ही थीं? इन स्वप्नों में से कुछ तो 
सत्य सिद्ध हो चुके हें; कितु उस रूप में नहीं जिस रूप में मेंने कल्पना की थी । 
कितने ही स्वप्न अभी अध्रे हें और अपनी सफलताओं पर विजय की अनु- 
भूति के बजाय हम अपने चारों ओर फंले हुए शोक पर एक शन्यता और 
निराशा का अनुभव कर रहे हेँ। हमें लाखों की आंखों के आंसु पोंछने हें । 

इसलिए हमें अपने राष्ट्रीय लक्ष्य के संबंध में कोई भ्रान्ति नहीं 
रहनो चाहिए। हमारा उद्देश्य एक शक्तिशालो, स्वतंत्र और जनतंत्रीय 
भारत हे, जिसमें प्रत्येक नागरिक को समान स्थान और विकास व सेवा 
के लिए समान अवसर प्राप्त होगा, जिसमें आजकल की धन और सामाजिक 
मर्यादा संबंधी असमानताएं नहीं रह जायेंगी और जहां हमारी प्रमुख 
प्रेरणाएं रचनात्मक एवं सहयोगात्मक प्रयत्नों में लगी रहेंगी। ऐसे भारत 
में साम्प्रदायिकता, पृथक्वाद, अलग रहने की नोति, छुआछत, ह॒ठधर्मो 
ओर मनुष्य द्वारा मनुष्य के शोषण को कोई स्थान नहीं होगा, उसमें पूर्ण 
धामिक स्वतंत्रता होगी ओर धर्म को राष्ट्रीय जीवन के राजनेतिक और 
आथिक पहलुओं में हस्तक्षेप नहों करने दिया जायेगा। 
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यदि बात ऐसी हे तो कम-से-कम राजनंतिक जीवन में हिन्दू 
और मुसलमान और ईसाई ओऔर सिख की चर्चाएं बंद होनी चाहिएं ओर 
हमें एक ऐसे संयुक्त तथा सम्मिलित राष्ट्र का निर्माण करना चाहिए जिसमें 
व्यक्तिगत और राष्ट्रीय स्वतंत्रता दोनों ही सुरक्षित होंगी । 
। हम बड़ी जबरदस्त अग्नि-परीक्षाओं में से होकर गुजरे हें। हम 
उन्हें पार तो कर गये हैं, कितु इसके लिए हमने बहुत बड़ी कीमत चुकाई हूं । 
इन परीक्षाओं ने हमारे उत्पीड़ित मस्तिष्कों और हमारी पंगु आत्माओं पर 
जो छाप छोड़ी है वह बहुत समय तक नहीं मिटेगी। ये परीक्षाएं अभी 
समाप्त नहीं हुई हें। स्वतंत्र और अनुशासनशील व्यक्तियों की तरह हमें 
इनका सजबत हृदय ओर दृढ़ संकल्प के साथ सामना करना चाहिए और 
न सत्य सार्गे से विचलित होना चाहिए, न अपने आदशों और लक्ष्यों फो 
ही भुलाना चाहिए। हमें जख्म भरने का यह कार्य आरम्भ करना हे 
और रचना तथा निर्माण कार्य करना है । भारत की घायल काया और घायल 
आत्मा पुकार-पुकारकर हमें अपने को इस महान्‌ कार्य सें संलग्न कर देने 
को कह रही हुँ। ईश्वर करे, हम इस कार्य ओर भारत के योग्य बनें ! 
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त्रो और साथियो, हमारे जीवन से प्रकाश निकल गया और सर्वेत्र 
अंधकार ही अंधकार है ।* मेरो समझ में नहीं आता कि आपसे क्या 
कहूँ ओर कंसे कहूं। हमारा प्यारा नेता, जिसे हम बापु कहा करते हें, 
हमारे राष्ट्र का वह पिता, अब नहीं रहा। शायद में ऐसा कहने में गलती 
कर रहा हूं। फिर भी अब हम उन्हें फिर नहीं देख सकेंगे जैसे कि इतने 
बर्षों से देखते आये थे । अब हम दौड़े-दोड़े उनके पास सलाह लेने नहीं 
जायेंगे, उनसे सान्त्वना नहों पा सकेंगे। यह एक जबरदस्त चोट हँ--मेरे 
लिए ही नहीं, बल्कि देश के लाखों-करोड़ों निवासियों के लिए। उस चोट 
को किसी भी दूसरी सलाह से, जो में या कोई भी दूसरा आदमी आपको 
दे, कम करना कुछ कठिन मालम होता हूँ । 
मेंने कहा कि प्रकाश बश्च गया; लेकिन यह ठीक नहीं; क्योंकि 
जो प्रकाश इस देश को आलोकित करता था वह कोई साधारण प्रकाश नहीं 
था। जो प्रकाश देश को इतने वर्षों से आलोकित करता आया है वह 
उसे अनेक वर्षों बाद भी आलोकित करता रहेगा। आज से हजार वर्ष 
बाद भी वह प्रकाश भारत में दिखाई देगा; उसे सारा संसार देखेगा ओर 
उससे अनगिनत हृदयों को शांति मिलेगी; क्योंकि वह प्रकाश निकट वत्तेमान 


अिियण-न-ननन वीपनक न कब न नाभि कन न फलिन भत्ता, 





* ३० जनवरी, १९४८, को गांधीजी की हत्या के तत्काल बाद 
ग्राल इंडिया रेडियो, नई दिल्‍ली से दिया गया भाषण । 
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मात्र का प्रतिनिधित्व नहीं करता था, वह मृत्तिमान सत्य का प्रतिनिधित्व 
करता था--उन अमर सत्यों का जो हमें शुद्ध मार्ग का स्मरण कराते थे, 
हमें भूल से अलूग हटाते थे और इस प्राचीन देझ को स्वतंत्रता की ओर 
ले जाते थे। 

यह सब एक ऐसे समय में हुआ जब उन्हें और भी अधिक कायें 
करना था। हम यह कभी सोच ही नहीं सकते थे कि वह हमारे लिए 
अनावश्यक हें या उनका काम समाप्त हो चुका है। कितु विशेष रुप से 
अब जबकि हमारे सामने इतनी सारी कठिनाइयां हैँ, उनका हमारे साथ 
न होना एक भीषण और असहनीय आघात हे। 

एक पागल व्यक्ति ने उनके जीवन का अंत कर विया है--जिसने 
ऐसा किया है उसे में पागल ही कह सकता हूं; फिर भी पिछले कुछ वर्षों में 
देश में बहुत काफ़ी विष फंला हें और उस विष ने हमारी जनता के मस्तिष्क 
पर भी असर किया है। हमें इस जहर का सामना करना चाहिए; उसे 
जड़म्‌ल से नष्ट कर देना चाहिए। साथ-ही-साथ हमें अपने चारों ओर 
फैले हुए संकटों का भी सामना करना चाहिए--पागलूपन और बुराई 
के साथ नहीं, बल्कि उस ढंग से जो हमारे प्रिय गुरु ने हमें सिखाया था। 
इस समय हमें सबसे पहले यह बात याद रखनी हे कि हम क्रोध के आवेद 
में दृव्यंयहार करन का दुस्साहस न करें। हमें बलवान ओर वृढ़प्रतिन्ञ 
लोगों की तरह काम करना हे--इस नि३चय के साथ कि हम अपने चारों 
ओर छाये हुए संकटों का सामना करेंगे, हमारे महान्‌ नेता ओर हमारे 
महान्‌ गरु ने हमें जो आदेश दिया हैँ उसे पुरा करेंगे ओर सदा यह याद 
रखेंगे कि यदि उनकी आत्मा हमें देखती और हमें सुनती हे--जसा कि 
मुझे विश्वास है--तो उसे सबसे ज्यादा दुःख यह देखकर होगा कि हमने 
कोई तुच्छता या हिसा का काम किया हूँ। 

इसलिए हमें ऐसा नहीं करना चाहिए। लेकिन इसका यह मतलब 
नहीं हे कि हम कमजोर बनें, बल्कि यह कि हम ताकत ओर एकता के 
साथ अपने सामने आये हुए सारे कष्टों का सामना करें। हमें एक-दूसरे 
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के साथ मिलकर रहना चाहिए और इस महान्‌ विपत्ति के समय अपनी 
छोटी-छोटी कठिनाइयों, परेशानियों और मनमुटावों का अंत कर देना 
चाहिए। बड़ी विपत्तियां हमें संसार की बड़ी-बड़ी बातों को याद रखने 
ओर उन छोटी-छोटी बातों को भुला वेने का इशारा करती हें जिनपर हम 
बहुत काफो सोचविचार कर चके हें। 

कुछ मित्रों ने यह सुझाव रखा था कि महात्माजी का शब कुछ 
दिनों के लिए मसाला रूगाकर रखा जाय, ताकि देश के लाखों नर-नारी 
उनके प्रति अपनो अंतिम श्रद्धांजलि अपित कर सकें; किन्तु गांधीजी ने 
बारबार इच्छा प्रकट की थी कि ऐसी कोई बात नहीं होनी या की जानी 
चाहिए । वह अपने शव को मसाले में रखने के बिलकुल खिलाफ थे। 

कल का दिन हम सबके लिए उपवास और प्रार्थना का दिन होना 
चाहिए। जो छोग दिल्ली से बाहर ओर वेश के दूसरे भागों में रहते हें 
उन्हें भी अंतिम श्रद्धांजलि भेंट करने के इस कार में यथासम्भव भाग अवश्य 
झेना चाहिए। उनके लिए भी यह दिन उपवास और प्रार्थना का दिन 
होना चाहिए। दाह-संस्कार के लिए निश्चितत किये गए समय पर, अर्थात्‌ 
कल तीसरे पहर ४ बजे, सब लोगों को नदियों ओर समुद्रों के किनारे जाकर 
प्रार्थना करनी चाहिए। प्रार्थना करते समय सबसे बड़ी प्रार्थना जो हम 
कर सकते हे वह इस बात का संकल्प करना हैँ कि हम अपने को सत्य ओर 
उस हित की सेवा में समपित कर देंगे जिसके लिए हमारे देश का यह महान 
सपुत जिया ओर मरा। 


विगत गौरव 

अपनी व्यक्तिगत हेसियत से और भारत सरकार का प्रधान होने 
के नाते मुझे इस बात पर घोर रूज्जा आती हे कि हम अपने सबसे बड़े 
खजाने को बचाने में असफल रहे। नि*चय ही यह हमारी असफलता है, 
वैसी ही जैसी पिछले कई महीनों में हमें अनगिनत निर्दोष पुरुषों, स्त्रियों 
ओर बच्चों को रक्षा करने में सिली है। हो सकता हैं कि वह भार ओर वह 


१३६ 


काम हमारे लिए या किसी भी सरकार के लिए बहुत बड़ा रहा हो, फिर 
भी यह एक असफलता हे और आज यह बात कि जिस महान्‌ व्यक्ति के 
लिए हमारे हृदय में अगाध प्रेम था ओर सम्मान था वह हमारे बोच से इस- 
लिए उठ गया कि हम उसकी पुरी-पूरी रक्षा नहीं कर सके, हम सबके लिए 
एक लज्जा की बात है। एक भारतीय होने के नाते में इस बात से रूज्जित 
हूँ कि एक भारतीय ने उनपर अपना हाथ उठाया; एक हिन्दू होने के नाते 
में शर्मिन्दा हूँ कि यह काम एक हिंदू ने किया ओर एक ऐसे व्यक्ति के साथ 
किया जो आजका सबसे बड़ा भारतीय और सबसे बड़ा हिंदू था।. 

हम लोगों की प्रशंसा चुने हुए शब्दों में किया करते हें और महानता 
को परखने के लिए हमारे पास कोई-न-कोई कसौटी होती है, कितु न हम 
गांधीजी की प्रशंसा कर सकते हूं, न उन्हें परख ही सकते हें, क्योंकि वह उस 
साधारण मिट्टी के नहीं बने थे, जिसके हम सब बने हें। वह आये, काफी 
लम्बी आयु तक जीवित रहे और चले गए। इस सभा में उनके लिए 
प्रशंसा के शब्दों की आवश्यकता नहां, क्योंकि उन्हें अपने जीवन में जितनो 
प्रशंसा मिली थी उतनी इतिहास के किसी भी व्यक्ति को अपने जीवन में 
नहीं मिली होगी और उनकी मृत्यु के बाद के इन दो-तीन दिलों में तो उन्हें 
सारे संसार ने श्रद्धांजलि अपित की हे। उसमें हम ओर क्या जोड़ सकते 
हैं? हम उनकी किस तरह प्रशंसा कर सकते हें ?--हम, जो उनके 
बच्चे बने रहे हें, हम जो शायद उनके शरीर से उत्पन्न बच्चों से भी अधिक 
उनके निकट सम्पक्क में रहे हें, क्योंकि हम सभी लोग कम या अधिक मात्रा 
में उनकी आत्मा के बच्चे हैं, और हम जो उनके अयोग्य बच्चे 
साबित हुए हूं। 

एक गोरव था जो कि अब नहीं रहा ओर यह सूर्य जो हमारे जीवन 
को गरमी और रोशनी पहुंचाता था अस्त हो गया और हम ठंढ तथा 
अंधकार में कांप रहे हें। कितु गांधीजी कभी नहीं चाहते थे कि इतने गोरव 
को देख चुकने के बाद हम अपने हृदय में ऐसी अनुभूति को स्थान दें। देवी 
ज्योतिवाला वह महापुरुष हमें लगातार बदरूता रहा और आज हम जंसे 
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हैं उसोके ढाले हुए हें। उस देवी ज्योति में से हममें से भी बहुतों ने एक 
चिनगारी ले लो, जिसने हमारी झुकी हुई पीठ सीधी कर दी ओर हमें कुछ 
सीमा तक उनके द्वारा निर्मित सार्ग पर चलने के योग्य बनाया। इसलिए 
यदि हम उनकी प्रशंसा करते हें तो हमारो प्रशंसा के शब्द उनके लिए बहुत 
छोटे मालम देते हें और उनकी प्रशंसा करने में कुछ-कुछ अपनो ही प्रशंसा 
कर बंठते हूं। बड़े-बड़े और प्रसिद्ध लोगों की स्मृति में कांसे या संगमरमर 
की मत्तियां बनती हूँ; कितु देवी ज्योतिवाले इस व्यक्ति ने अपने जीबनकाल 
में ही लाखों और करोड़ों के हृदय में स्थान पा लिया, जिसके फलस्वरूप 
हम सब भी कुछ-कुछ उसी धातु के बन गए हें जिस धातु के वह बने थे, 
यद्यपि उनसे बहुत ही कम मात्रा में। उनका विस्तार सारे भारतवर्ष में 
था--केवल महलों या चुनी हुई जगहों या असेम्बलियों में ही नहीं, बल्कि 
नीचों और पीड़ितों को हर झौंपड़ी और हर कुटिया में । वह लाखों के 
हृदय में बसते हे और अनन्त य॒गों तक बसे रहेंगे। 

अतः इस अवसर पर सिर झुकाने के सिवा हम ओर क्या कह सकते 
हैं ? जिनका हम पूरी तरह से अनुकरण नहीं कर सके, हम उनको प्रशंसा 
करने के योग्य नहीं हें। जबकि वह हमसे अत्यधिक कार्य, श्रम ओर त्याग 
करने को कहा करते थे, हमारा उनके लिए कुछ शब्दों भर का प्रयोग करना 
उनके प्रति अन्याय करना होगा। पिछले तीस साल या उससे कुछ अधिक 
में उन्होंने भारत को त्याग के उच्च शिखर पर पहुंचा दिया जिसकी बराबरो 
आजतक कहीं भो नहीं हो सकी हे। इस काय॑ में उन्हें सफलता मिलो, 
फिर भी अंत में ऐसी घटनाएं घटों जिनके कारण उन्हें बड़ी तकलीफ हुई, 
यद्यपि उनके चेहरे पर से मुसकराहुट की एक भी रेखा नहों मिटने पाई 
ओर उन्होंने किसी के प्रति एक भी कठोर शब्द का प्रयोग नहीं किया | फिर 
भी जिन लोगों को उन्होंने सिलाया-पढ़ाया था उनकी ही कमियों के कारण 
उन्हें कष्ट अवश्य हुआ होगा। उन्हें यह कष्ट इसलिए सहना पड़ा कि जो 
मार्ग उन्होंने हमें दिखाया था उससे हम हट गये और अंत में उनके ही 
एक बच्चे ने उनका अंत कर दिया--निश्चय ही वह भी उनका उतना हो 


१३८ 


बच्चा हे जितने कि हम। 

जिस यग में हम रहते हें उसका मूल्यांकन इतिहास य॒गों बाद 
करेगा । वह इस यूग की सफलताओं और असफलताओं का निर्णय 
करेगा। हम इस यंग के इतने निकट हें कि क्या ठोक हें ओर क्‍या ठीक नहीं 
इसको न हम समझ सकते हें न उसके उचित पारखी ही बन सकते हें। 
हम केवल इतना जानते हें कि एक गोरव था जो अब नहीं रहा। हम केवल 
इतना जानते हें कि इस समय अंधकार हें--फिर भी अधिक गहरा अंधेरा 
नहीं, क्योंकि जब कभी हम अपने हृदय में झांककर देखते हें हमें वह ज्योति 
दिखाई देती हे जो हमने वहां जलाई थी। यदि ये जोबित ज्योतियां अक्षण्ण 
रहीं तो इस भूमि में कभी अंधकार नहीं होगा ओर हम गांधीजी के साथ 
प्रार्थना करते हुए और उनके मार्ग का अनुकरण करते हुए अपने प्रयत्न से इस 
उनकी भूमि को फिर से आलोकित कर सकेंगे--हम, जो छोटे तो हूँ, कितु 
जिनमें जलाई हुई ज्योतियां आज भी जल रहो हें। अतीत भारत के वह 
शायद सबसे बड़े प्रतीक थे। में तो यह कहना चाहता हूं कि वह भावी भारत 
के भी सबसे बड़े प्रतीक थ। आज हम उसो अतीत और भविष्य के बीच 
वत्तमान के संकटजनक युग में खड़े-खड़े सभी तरह के संकटों का सामना 
कर रहे हूं। इनमें सबसे बड़ा संकट विश्वास का अभाव, निराशा को 
भावना और हृदय तथा आत्मा का वह पतन हे जो हममें उस समय उत्पन्न 
होता हे जब हम आदशों को ठुकराये जाते देखते हें, जब हम उन बड़ी- 
बड़ी बातों को जिनकी हम चर्चा किया करते थे, शून्य शब्दों का रूप लेते 
देखते हें और जब हम जीवन को एक दूसरा मार्ग ग्रहण करते पाते हें । 
फिर भी में विद्वास करता हूं कि यह समय शीध्य हो बोत जायेगा। 

प्रभु का यह प्यारा जितना महान्‌ अपने जीवन में था उससे महत्तर 
उसकी सृत्यु थी ओर मुझे इसमें रत्ती भर भो संदेह नहीं कि जिस सहान्‌ 
हित की वह अपने जीवन में सेवा करता आया था, उसको उसने अपनो मृत्यु 
से भी सेवा की हैं। आज हम उस महापुरुष के लिए शोक मनाते हें; 
हम उसके लिए सदा शोक मनायेंगे, क्योंकि हम मनुष्य हें और अपने सम्मान- 
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नीय गुरु को नहीं भूल सकते; कितु हम जानते हें कि वह यह नहीं चाहते 
कि हम उनके लिए शोक मनावें। अपने निकट-से-निकट और प्रिय-से-प्रिय 
व्यक्ति के भी इस संसार से चले जानेपर उन्होंने आंखों से आंसू नहीं बहाये। 
उनके सामने बस एक दृढ़ संकल्प था--काम करते रहना और जिस हित को 
उन्होंने चुना था उसकी सेवा में संलग्न रहना। इसलिए यदि हम केवल 
शोक मनायेंगे तो वह हमसे खुश नहीं होंगे। उन्हें श्रद्धांजलि अपित करन का 
यह एक बहुत हो घटिया तरीका हें। उसका एकमात्र तरीका यह है कि 
हम अपनो दृढ़प्रतिज्ञता को घोषणा करें, नये सिरे से संकल्प लें, इसी तरह 
से व्यवहार करते रहें और जिस महान्‌ कार्य को उन्होंने अपने कंधों पर 
लिया था और जिसे उन्होंने बड़ी मात्रा में पूरा कर लिया था उसकी सेवा 
में अपना जीवन समपित कर दें। हमें काम करना है, हमें मेहनत करनी 
है, हमें त्याग करना है और कम-से-कम कुछ सीमा तक अपने को उनका 
योग्य अनुयायी सिद्ध करना है।... « 

यह घटना, यह दुःखद घटना, किसी एक पागल का काम नहीं हें। 
हिसा और घृणा के उस वातावरण का फल है जो पिछले कितने ही वर्षों 
से, और विशेष रूप से पिछले कुछ महीनों से, देश में फंला हुआ है। वह 
वातावरण आज हमें घरे हुए हे ओर यदि हमें उस हित की सेवा करनी 
है जो उन्होंने हमारे सामने रखा था तो हमें इस वातावरण का सासना 
करना है, इसे रोकना है, इससे युद्ध करना है और घृणा तथा हिंसा के 
दुर्गुग को निर्मुल करना है। जहां तक इस सरकार का सवाल हैं, में 
समझता हूं कि वह इसे दूर करने के लिए कोई भी कसर नहीं उठा रखेगी, 
क्योंकि यदि हम ऐसा नहीं करेंगे, यदि हुम अपनी कमजोरी के कारण या 
किसी दूसरे ऐसे कारण से जिसे हम पर्याप्त समझते हूँ, इस हिसा को रोकने 
और वचन, लेख या कर्स द्वारा प्रसारित को जानेवाली घृणा को वृद्धि को नहों 
रोकेंगे तो इसका मतलब यह है कि हम इस सरकार में रहने के योग्य नहीं 
हैं, हम उनके अनुयायी बनने के योग्य नहों हें और जो महान्‌ आत्मा चली 
गई है उसकी प्रशंसा में दो शब्द कहने के योग्य नहीं हें। इसलिए इस 
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अवसर पर या जब कभी हमें यह याद आये कि हसारा वह महान गुरु 
नहीं रहा तब हमें कार्य, मेहनत ओर त्याग के आधार पर उनका स्मरण 
करना चाहिए; हमें यह सोचकर उनका स्मरण करना चाहिए कि जहां 
कहीं भो बुराई दिखाई देगी वहीँ हम उससे संघर्ष करेंगे, सत्य का उसी रूप 
में अनुगमन करेंगे जिस रूप में उन्होंने उसे हमारे सामने रखा था। यदि 
हम ऐसा करंगे तो हम चाहें कितने भी अयोग्य क्‍यों न हों, कम-से-कम अपने 
कत्तंव्य का पालन कर चुके होंगे और उनकी आत्मा को उचित श्रद्धांजलि 
अपित कर चुके होंगे। 

वह चले गये हे ओर आज सारे भारत में ऐसा लग रहा है जैसे हम 
अकेले और अनाथ रह गये हैं। यह भावना हम सबसमें हें और में कह नहीं 
सकता कि हम उससे कब तक मुक्त हो पायेंगे। इसके अलाया हस पर- 
मात्मा के कृतज्ञ भी हें कि इस महान्‌ व्यक्ति के सम्पर्क में रहने का सोभाग्य 
वत्तेमान पीढ़ी के हम लोगों को ही मिला है। आगे के य॒गों में--हो सकता 
है कि सदियों और हजारों वर्ष बाद--लोग इस पीढ़ी की बातें सोचा करेंगे 
कि प्रभु का यह प्यारा पृथ्वी पर अवतरित हुआ था । वे हमारो भी याद 
किया करेंगे--हम जो छोटे होते हुए भी उनके सार्ग का अनुगसन कर सके 
ओर जिस पवित्र भूमि पर उनके पग पड़े उसपर शायद हम भी चले। 
हमें उनके योग्य होना चाहिए, सदा उनके योग्य होना चाहिए।* 


बापू 
सन्‌ १६१६ की बात हे--आज से ३२ साल से भी पहले की, 
जबकि मेंने बापु को पहली बार देखा था। तबसे अबतक एक युग बोत 
गया । स्वभावतः हम अतीत की ओर देखते हें ओर स्मृतियां एक के बाद 
एक चली आती हैं। भारत के इतिहास में यह भी एक फंसा आइचर्यजनक 
काल रहा है। इस युग की कहानी अपनी जय और पराजय के साथ एक 


* विधान परिषद्‌ में २ फरवरी १९४८ को दिया गया भाषण । 
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कविता और एक रोमांचकारोी कथा-सी लगती हे। हमारे नगण्य जीवन 
में भी उस रोमांच का स्पद्दं हुआ है, क्योंकि हम इस काल में रहे हें और 
छोटे या बड़े रूप में भारत के महान्‌ नाठक के अभिनेता हें। 

इस काल में सारे संसार में लड़ाइयां, उपद्रव ओर रोमांचकारी 
घटनाएं हुईं। फिर भी भारत की घटनाएं इन सबसे विशेष ओर भिन्न हूँ, 
क्योंकि उनका आधार ही बिलकुल अलग हे। यदि कोई व्यक्ति बापु के 
संबंध में अधिक जाने बिना ही इस काल का अध्ययन करे तो वह ताज्जुब 
करेगा कि भारत में यह सब केसे और क्‍यों हुआ ? इसकी व्याख्या करना 
कठिन हू, तक के आधार पर यह समझना भी मुश्किल है कि हममें से प्रत्येक 
आदमी ने ऐसा क्‍यों किया । कभी-कभी ऐसा होता हैँ कि एक व्यक्ति 
और एक पुरा-का-पुरा राष्ट्र तक किसी भावना या अनुभूति के बहाव में 
पड़कर एक विद्येष ढंग के कार्य के पास जा पहुंचता हे--कभो-कभो 
यह कार्य श्रेष्ठ कितु अधिकतः निम्नकोटि का होता हैँ । पर धीरे-धीरे 
यह भावना ओर वह अनुभति समाप्त हो जाती है और वह व्यक्षित जल्दी 
ही कमंण्यता और अकर्मण्यता के अपने पुराने स्तर पर आजाता हें। 

इस काल में भारत को आइचर्यंजनक घटना केवल यही नहीं थी 
कि सामूहिक रूप से देश का कार्य एक उच्च स्तर पर होता रहा, बल्कि यह 
भी कि वह कार्य उस स्तर पर प्रायः लगातार बहुत लम्बे समय तक चलता 
रहा। निस्संदेह यह एक बहुत बड़ी सफलता थी। जबतक हम उस आहइचयं- 
जनक व्यक्ति की ओर नहीं देखेंगे जिसने इस युग को सांचे में ढाला, तबतक 
हम न तो इसे साफ़-साफ़ समझ सकेंगे ओर न इसकी व्याख्या ही कर सकेंगे । 
एक महान्‌ म॒त्ति को तरह वह भारतीय इतिहास से पचास वर्ष आगे खड़े 
हें“-शरीर से ही महान्‌ नहीं, बल्कि मस्तिष्क और आत्मा से भो महान्‌ । 

हम बापु के लिए शोक करते हूँ और ऐसा महसूस करते हें जसे 
हम अनाथ हो गये हों। यदि हम उनके भव्य जीवन पर दृष्टिपात करें 
तो हमें उसमें शोक करने की बात ही क्या दिखाई देगी ? इतिहास में 
निस्संदेह ऐसे बहुत ही कम लोग मिलेंगे जिन्हें अपने जीवन में इतनी सफलता 
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का सोभाग्य मिला हो। उन्हें हमारी असफलता पर ग्लानि होती थी और 
यह इस बात से दुःखी थे कि वह भारत को अधिक ऊंचा नहीं उठा सके। 
वह ग्लानि ओर वह दुःख बड़ी ही आसानी में समझ में आजाते हें। फिर 
भी किसे यह कहने का साहस है कि उनका जीवन असफल था ? जिस 
वस्तु को भी उन्होंने स्पर्श किया उसे ग्रहण करने योग्य और बहुमूल्य बना 
दिया। उन्होंने जो कुछ भी किया उसका ठोस परिणाम निकला, यद्यपि 
उतना बड़ा परिणाम नहीं जितना कि वह आशा करते थे। उन्हें देखकर यह 
भावना होती थी कि ऐसा कोई कार्य नहीं जिसके लिए वह प्रयत्न करें ओर 
सफल न हों। गीता के उपदेश के अनुसार उन्होंने फल को चिता किये बिना 
ही निरलिप्त भाव से कार्य किया और इसीलिए उनके कार्य फलीभत हुए । 

उनके लरूम्बे जीवन सें, जो कि कठोर श्रम और क्रियाशीलता तथा 
साधारण क्षेत्र में ही की गई नृतन साहसिकताओं से परिपूर्ण था, एक भी 
बेसुरी तान नहीं । उनकी सारी बहिमुखी क्रियाएं धीरे-धीरे एक मिश्चित 
स्वर का रूप धारण करती गईं ओर उनका एक-एक शब्द, एक-एक इशारा 
उससे मेल खाता गया और इस प्रकार अनजाने ही वह एक निर्मेल कलाकार 
बन गये। उन्होंने जीने की कला सीखली थी, यद्यपि जिस तरह का 
जीवन उन्होंने अपनाया था वह संसार के साधारण जोवन से बहुत भिन्न 
था। यह बात स्पष्ट हो गई कि सत्य और अच्छाई का अनुशोलन करने से 
ओर बातों के साथ-साथ जीवन-यापन को यह कला भो मिल जातो है। 

जैसे-जैसे वह बढ़े होते गये बसे-बेसे उनका शरोर उनके भीतर 
की महान्‌ आत्मा का एक वाहक सात्र बनता गया। उन्हें सुनते या उन्हें 
देखते समय लोग उनके शरीर को एक प्रकार से भूल जाते थे। इसलिए 
वह जहां बेठते थे यह मंविर बन जाता था और वह जहां चलते थे बह 
भूमि पवित्र हो जाती थी। 

उनकी मृत्यु तक में एक भव्य और पूर्ण कला थी। वह हर तरह 
को एक उपयुक्त परकाष्ठा थी। सच पुछिये तो उससे उनके जीवन की 
शिक्षा और भी श्रेष्ठ बन गई । उनकी मुत्यु उस समय हुई जबकि उनकी 


श्ढरे 


शक्तियां अपनी पूर्ण अवस्था में थीं और जब बह प्रार्थना के लिए जा रहे थे--- 
निस्संदेह इसी समय वह स्वयं मरना पसन्द करते । वह उस एकता के 
लिए शहीद बन गये जिसके लिए उन्होंने अपना जीवन अपित कर दिया था 
और जिसके लिए यह निरंतर श्रम करते आये थे--विशेषतः पिछले एक 
साल या उससे कुछ पहले से। उनकी मुत्यु एकाएक हुई जैसे कि सभी लोग 
मरना चाहते हैं। उनके शरीर का कोई छास नहीं हुआ था, उन्हें कोई लम्बी 
बीमारी नहीं भोगनी पड़ी थी और न उनके मस्तिष्क की चेतना ही मिटी 
थी जेसा कि अक्सर आयु के साथ हो जाता है। इसलिए हम उनके लिए 
क्यों शोक मनावें ? हम उन्हें एक ऐसे गुरु के रूप में याद करेंगे जिसका 
कदम अंत तक कोमल था, जिसकी मुसकराहूट दूसरों में भी मुसकराहट 
जगा देतो थी और जिसको आंखें सदा हंसती ही रहती थीं। हम यह कभो 
नहीं कह सकेंगे कि उनके शरीर या मस्तिष्क ने काम करना बंद कर दिया। 
वह अपनी शक्ति और अपने अधिकारों को पराकाष्ठा पर पहुंचकर जिये 
और मरे और हमारे तथा यूग के सामने एक ऐसा चित्र छोड़ गये जो कभी 
सिट नहीं सकता। 

वह चित्र कभी घुंधला नहीं पड़ेगा। कितु उन्होंने इससे भी अधिक 
किया। वह हमारे सस्तिष्क और हमारी आत्मा के तत्त्व में हो प्रवेश कर गये 
ओर उसे बदलकर नये सांचे में ढाल दिया। गांधी-युग तो बीत जायेगा; 
कितु वह तत्त्व अक्षण्ण रहेगा और बाद को प्रत्येक पीढ़ी पर असर करता 
रहेगा; क्योंकि वह भारत की आत्मा का एक अंग बन गया है। ठीक ऐसे 
समय में जब इस देश में हममें आत्मिक वुबंलता आती जा रही थी बापू 
हमें बलवान बनाने आये ओर उन्होंने हमें जो शक्ति दी वह एक क्षण या 
एक दिन या एक वर्ष के लिए नहीं थी, बल्कि वह एक ऐसी वस्तु थी जो 
हमारे राष्ट्र की परम्परागत सम्पत्ति में जुड़ गई। 

बापू ने भारत ही नहीं बल्कि सारे संसार ओर हम ग़रीबों के लिए 
भी एक देव के समान--औओर वह भी बड़ी सुचारुता के साथ--कार्य किया 
है । अब हमारी बारी है कि हम उनके साथ ओर उनकी स्मृति के साथ 


श्ढंढं 


धोखा न करें, उनके कार्य को अपनो पूरी योग्यता के साथ जारो रखें और 
जो प्रतिज्ञाएं हमने बारबार लो हैं उन्हें प्रा करें।* 


दो सप्ताह बाद 


जिस दुःखद घटना के कारण भारत का सिर यूगों तक रूज्जा 
से झका रहेगा उसे अब दो हफ्ते हो गये । इन दो हफ्तों में हमने शोक 
मनाया है, आत्म-परीक्षण किया है और हृदय में छिपी हुईं प्रबल भावनाएं 
लाखों की आंखों में बाढ़ की तरह उमड़ी हे । कितना अच्छा होता कि ये 
भावनाएं हमारो कमजोरियों ओर हमारो तुच्छताओं को बहा ले जाती 
और जिस गुरु के लिए हम शोक मनाते हें हमें थोड़ा-बहुत उसके योग्य 
बना देतीं ! 

इन दो हफ्तों में संसार के कोने-कोने से श्रद्धांजलियां आई हें--- 
राजाओं, महाराजाओं ओर उच्च अधिकारियों से लेकर सभी स्थानों के 
उन साधारण नर-नारियों तक, जो अनायास उन्हें एक मित्र, एक साथी 
ओर एक योद्धा के रूप में देखते थे । 

भावों का यह अतिरेक धीरे-धीरे कम हो जायगा, जैसे कि ऐसे 
सभी भाव हो जाते हूँ ; कितु हम फिर से बसे नहीं हो सकते जैसे पहले 
थे, क्‍योंकि वह हमारे शरीर ओर हमारे मस्तिष्क के तन्‍तु-तन्तु 
में घुस गये हें । 

लोग उनके स्मारक के रूप में कांसे या संगमरमर की म॒त्ति या 
कोति-स्तम्भ खड़े करने की बातें करते हूं । ये लोग एक प्रकार से उनका 
उपहास करते हें और उनके संदेश को झूठा प्रमाणित करते हैं । हम उन्हें 
ऐसी कौन-सी श्रद्धांजलि दे सकते हें, जिसे वह पसन्द करते ? उन्होंने 
हमें जीने और मरने का रास्ता बताया है और यदि हमने उनके पढ़ाये हुए 

इस पाठ को नहीं समझा हूँ तो ज्यादा अच्छा यही होगा कि हम उनकी याद 


क॑ हरिजन, २ फ़रवरी १९४८। 
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में कोई स्मारक न खड़ा करें; क्योंकि उनके दिखाये हुए सा्ग का आदरपुर्वक 
अनुसरण करना और जीवन और मृत्यु में भी अपने कत्तंव्य का पालन 
करना ही उन्हें सबसे उचित श्रद्धांजलि देनी हे । 

वह एक हिंदू थे और एक भारतोीय । कितनी ही पीढ़ियों से 
इतना बड़ा हिंह और इतना बड़ा भारतीय नहों जन्मा । उन्हें हिंदू तथा 
भआारतोय होने का गदे भी था। उन्हें भारत प्यारा था; क्‍योंकि यह देश 
युग-युगांतर से कुछ स्थिर सत्यों का प्रतिनिधित्व करता आया था। 
यद्यपि वह बड़े धामिक थे और जिस राष्ट्र को उन्होंने पराधीनता से मुक्त 
किया था उसफे पिता कहलाने लगें थे, तथापि उनके विचार किन्हीं संकीर्ण 
धार्मिक अथवा राष्ट्रीय बंधनों में नहीं बंधे थे । इसलिए वह एक अन्‍्त- 
राष्ट्रीय महापुरुष बन गये । वह मनुष्य-जाति की अनिवार्य एकता में 
विश्वास करते थे, सभी धर्मों और सानवीय आवश्यकताओं को आधार- 
भूत एकता के हामी थे और उन्होंने अपनेको सब जगहों के लाखों गरीबों, 
दुखियों और दलितों को सेवा में विशेष रूप से समर्पित कर 
दिया था। 

जितनी श्रद्धांजलियां गांधीजी के निधन पर अपित की गईं उतनी 
बिदव के इतिहास में शायद ही किसी के निधन पर को गई हों ॥ शायद जो 
बात उन्हें सबसे अधिक सुख देती वह थो पाकिस्तान-निवासियों के हृदय 
मे अनायास निकली हुई श्रद्धांजलि । उस दुःखद घटना के अगले दिन 
हम लोग कुछ समय के लिए पिछले कई महीनों की सारी कटुता, सारे 
बिलगाव ओर सारे मतभेद को भूलछ गये ओर गांधोजी समस्त भारतीय 
जनता के उतने ही प्यारे योद्धा और नेता बन गये जितने कि वह हमारे 
जीवित राष्ट्र को टुकड़े करनेवाले विभाजन से पहले थे । 

मनुष्य-जाति के हृदय और मस्तिष्क पर उनका इतना गहरा 
प्रभाव क्‍यों था ? इसका निर्णय तो आने वाले युग करेंगे। हम उनके इतने 
निकट हें कि उनके असाधारण एवं नगीने के समान मूल्यवान व्यक्तित्व - 
“के भिन्न-भिन्न पहलओं का मुल्य नहीं आंक सकते । कितु इतना तो हम भी" 
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समझते हैं कि सत्य उनका सबसे बड़ा उद्देद्य था। उसी सत्य से प्ररित होकर 
अह निरन्तर यह घोषणा करते रहते थे कि अच्छे साध्यों की प्राप्ति कभी 
खुरे साधनों से नहीं हो सकती और बुरे साधनों का प्रयोग करने से साध्य 
ही विक्तत हो जाता हैें। उसी सत्य का यह प्रभाव था कि जब कभी वह 
कोई भूल कर जाते थे तो उसे सार्वजनिक रूप से स्वीकार कर लेते थे ॥ 
अपनी कुछ भूलों को तो वह हिमालय जंसी बड़ी भूलें मानते थे। 
उसी सत्य का यह भी प्रभाव था कि उन्हें जहां कहीं भी ब्राई और असत्य 
दिखाई देता था वहीं वह परिणाम की चिता किये बिना ही उससे लड़ने 
लगते थे । उस सत्य के कारण निर्धनों ओर निर्वासितों की सेवा करना 
उनके जीवन का उहेश्य बन गया था; क्योंकि जहां कहीं भी असमानता, 
भेदभाव ओर दमन हे वहीं अन्याय, ब्राई और असत्य का निवास हें । 
इसलिए जिन लोगों ने सामाजिक ओर राजनंतिक ब्राइयों के कारण दुःख 
उठाये थे उनके वह प्रिय बन गये और साथ ही मानवता के--जेसी कि वह 
होनी चाहिए--एक महान्‌ प्रतिनिधि बन गये । 

उनका भोतिक शरीर हमें छोड़कर चला गया और अब हम उसे 
नहीं देख सकेंगे ; उनके मृदु स्वर को अब नहीं सुन सर्कंगे या उनके पास 
परामर्श के लिए नहीं भाग सकेंगे । कितु उनकी अमर स्मृति ओर उनका 
अमर संदेश हमारे साथ है । हम उनका सम्मान कंसे कर सकते हेँ और 
अपने जीवन को कैसे उनके अनुकूल बना सकते हैं ? 

वह भारत को एकता के सृत्र में बांधनवाले एक महापुरुष थे । 
उन्होंने हमें केवल दूसरों को सहन करना ही नहीं सिखाया, बल्कि उन्हें एक 
समान हित में मित्रों और साथियों की तरह स्वेच्छापृर्वक अपनाना भी 
सिखाया । उन्होंने हमें अपने तुच्छ स्वार्थों और ईर्ष्याओं से ऊपर उठना 
सिखाया और दूसरों में अच्छाइयां देखना बताया। उनके जोवन के कुछ 
अन्तिम महीनों ओर स्वयं उनकी मृत्यु ने विशाल सहिष्णुता और एकता के 
इस संदेश को हमारे सामने म॒त्तिमान कर दिया था। उनकी मृत्यु से कुछ ही 
समय पहले हमने उनके सामने इसका संकल्प किया था । हमें उस संकल्प 
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का पालन करना चाहिए ओर स्मरण रखना चाहिए कि भारत की भूमि 
यहां रहने वाले सब धर्मावलम्बियों की समान रूप से मातभूमि है । पूवेजों 
से प्राप्त की गई संपत्ति में उनका बराबर-बराबर का साझा हे और उनके 
अधिकार तथा उनके उत्तरदायित्व भी समान हें। हमारा राष्ट्र विभिक्त 
जातियों और धर्मों का एक साम्‌हिक राष्ट्र है जेसे कि सभी बड़ राष्ट्रों का 
होना जरूरी हूँ । वृष्टिकोण को संकीर्ण बनाना या इस महान्‌ देश को 
सीमाओं को संकुचित करना बापू के अन्तिम उपदेश के साथ धोखा करना 
होगा और वह निस्संदेह हमें विपत्ति की ओर लेजायगा और हम अपनी 
उस स्वतंत्रता को खो बेठेंगे जिसके लिए उन्होंने परिश्रम किया और जिसे 
हमारे लिए बहुत अंश में प्राप्त भी कर दिया । 

भारत के जिन साधारण नर-नारियों ने अतीत में इतना कष्ट 
सहा हैँ उनकी सेवा भी समान रूप से महत्त्वपूर्ण हे । उनको मांगें सर्वोपरि 
रहनी चाहिएं और उनके उत्थान के मार्ग में जो कुछ भी आता हे वह गोण 
होना चाहिए । नेतिकता और मानवोयता के दृष्टिकोण से ही नहीं, बल्कि 
साधारण राजनंतिक सुझबझ के दृष्टिकोण से भी जनता के जीवनमान 
को उठाना ओर उन्हें उच्चति के लिए समान अवसर प्रदान करना आवश्यक 
हो गया हे ।* 


महात्मा गांधी को जय' 

(१२ फरवरी १९४६८ को प्रयाग में त्रिवेणी-संगम पर पूज्य बापू के 
अ्रस्थि-विसरजजन के बाद दिया गया भाषण यह भाषण आल इंडिया 
रेडियो के सौजन्य से मूल हिन्दी में ही प्राप्त हुआ है । ) 

आखिरो सफर खतम हुआ, अन्तिम यात्रा समाप्त हो गई । ५० 
बर्ष से ऊपर हुआ, महात्मा गांधी ने हमारे इस देश में बहुत चक्कर लगाये। 
हिमालय से, सोमाप्रांत से, ब्रह्मपुत्र से लेकर कन्याकुमारी तक सारे 


* ग्राल इंडिया रेडियो पर १४ फरवरी १९४८ को दिया गया भाषण ॥ 
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श्रांतों में, सारे देश के हिस्सों में घूमे । खाली तमाशा देखने के लिए नहीं 
जाते थे, बल्कि जनता की सेवा करने के लिए, जनता को पहिचानने 
के लिए। ओर शायद कोई भी हिंदुस्तानी नहीं होगा जिसने इतना, इस 
भारत देश में, अ्रमण किया हो, इतना यहां की जनता को पहिचाना 
हो, और जनता की इतनी सेवा की हो । तो उनकी इस दुनिया 
की यात्रा खत्म हुई । हमारी और आपकी यात्राएं अभो 
जारी हें। 

कुछ लोग शोक करते हे । और ज्ञोक करना कुछ मुनासिब भो 
है, उचित भी हैँ। लेकिन शोक किस बात का ? गांधीजी के गुजरने 
का--महात्माजी के लिए या किसी ओर के लिए ? मभहात्माजी का 
जीवन और महात्माजी की मुत्यु ऐसी हुई है, दोनों, कि हमेशा के लिए 
हुमारा देश उनकी वजह से चमकता रहेगा । 

शोक किस बात का ! हां, शोक हें; शोक अपने पर, महात्माजी 
के ऊपर नहीं ।. अपने ऊपर, अपनी दुबंलता पर, हमारे दिल में जो हष 
है, जो अदावतें, यह जो हम आपस में लड़ाइयां छड़ते हें उन पर। याद 
रखो, महात्माजी ने किस बात पर अपनी जान दी ? थाद रखिए, क्‍या 
खात पिछले चन्द महीनों से उन्होंने विशेषकर पकड़ी थी ? अब हम जो 
उनका आदर करते हें तो फिर आदर खालो नाम का तो नहीं, उनकी 
बातों का, उनके उपदेश का और विशेषकर इस बात का जिसके लिए 
उन्होंने अपना जीवन अरपंण कर दिया। और फिर हम और आप यहां इस 
त्रिवेणी से, गंगा तट से, घर जाकर जरा अपने-अपने दिलों से पूछें कि हमने 
अपना कर्तव्य कितना किया। हमें जो महात्माजी ने रास्ता बतलाया 
था उसमें कहां तक हम चलें, कहां तक हमने आपस में मेल रखने की कोशिदा 
को, कहां तक लड़ाई की । अगर इन बातों पर हम विचार करें ओर फिर 
सही रास्ते पर चलें तभी हमारे लिए भला हूँ ओर हमारे देश के रिए भला 
है। एक महापुरुष हमारे देश में आये, दुनिया भर को उन्होंने चमकाया, 
हमारे देश को चमफाया ओर फिर हमारे देश के और हमारे एक भाई के 
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हाथ से उनकी हत्या हुई। क्‍या बात हैं ? आप सोचें, एक आवमी 
पागरू होता हैं या न हो; लेकिन क्या बात हें कि इस आवसो ने हत्या की । 

इसलिए कि इस देश में इतना विष फंलाया गया है, ऐसा जहर फंलाया 
गया हूँ, एक-दूसरे के दिलों में, एक-दूसरे के विरुद्ध, खिलाफ, दुश्मनी, 
लड़ाई-झगड़े का। उस विष में से यह सब जहरीले पौधे निकल रहे हें + 
अब आपका और हमारा काम हूँ कि उस जहर को हम खत्म करें। हमने 
अगर महात्माजी से कुछ सबक सीखा हे तो किसी एक व्यक्ति से, एक 
शख्स से, वृश्मनी का सवाल नहीं हें। हम किसी से दुद्मनी नहीं करेंगे; 

लेकिन जो ब्रा काम है, जो जहरीली बात है, उससे दुश्मनी करेंगे, उसका 
मुकाबला करेंगे ओर उसको हरायेंगे । यह सबक हमने सोखा महात्माजी 
से । हम तो कमजोर लोग हें, फिर भी उनके साथ रहकर कुछ बड़प्पन 
हममें भो आ गया । उनकी साया में हम भी कुछ लोगों को लम्बे-चौड़े 
सालम होने लगे । लेकिन असल में तेज उनका था, प्रताप उनका था, 
शक्ति उनकी थी और रास्ता उनका था। कुछ लड़खड़ाते, ठोकर 
खाते हम भी उस रास्ते पर चले इसलिए कि हम भी कुछ सेवा कर सकें ४ 
देश का अब वह सहारा गया; लेकिन कैसे में कहता हूं कि वह सहारा गया? 

क्योंकि जो यहां आज लाखों आदमी मोजूद हूँ उनके अंदर से और देश के 
करोड़ों आदर्ियों के दिलों में से क्या गांधीजी की तस्वीर हटेगी ? आज नहां, 
क्योंकि आज जिन करोड़ों लोगों ने उनको देखा हे वे याद रकक्‍खेंगे । आगे 
ओर नल्लें आयेंगी, पोधे आयेंगे, जिन्होंने अपनी आंखों से उन्हें 
नहों देखा; लेकिन फिर भी उनके दिल में वह तस्वीर जमी रहेगी; 
क्योंकि देश के इतिहास में वह जम गई है । आज गांधी-युग, 
एक तरह से कहा जाता हैँ खत्म हुआ, जो ३०-४० वर्ष हुए 
भारत में शरू हुआ था। लेकिन खत्म कंसे हुआ, समाप्त कंसे हुआ ? वह 
तो एक तरह से, दूसरे ढंग से अब शुरू हुआ हैं। अबतक उनकी साया में 
हम उनका सहारा लेते थे, बढ़ुत उनसे मदद मिलती थी । अब हमें ओर 
आपको अपनी टांगों पर चलना है । हां, उनके उपदेश का सहारा लेना है, 
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उनको याद का सहारा लेना है, उनसे थोड़ा-बहुत जो सोखा है उसफो सामने 
रखकर सहारा लेना है । और सहारा तो उनका काफी हे; लेकिन अब 
अपनी टांगमों पर चलना हें और विशेषकर जो उनका आखिरी उपदेश हैं, 
संदेश है, उसको याद रखना हैं और वह यह कि हमें डरना नहों चाहिए । 
हमेशा वह सिखाते थे कि अपने दिल में से डर निकालना, अपने दिल में से 
हेष निकालना, लड़ाई-झगड़ा एक दूसरे से बन्द करना, अपने देश को आजाद 
करना । और उन्होंने हमारे देश को आजाद कराया, स्वराज्य लिया ॥ 
स्वराज्य लिया और उन्होंने ऐसे तरीके से लिया कि सारी दुनिया में आइचयें 
हुआ। वह हमें मिला तो, लेकिन मिलते वक्‍त पर हम उनका सबक भूल 
गये, बहुक गये और लड़ाई-झगड़ा किया ओर देश का नाम बदनाम किय।॥ 
आजकल कितने नौजवान हमारे यहां हें जो बहके हुए रास्ते से न जाने 
क्या-क्या नारे उठाते हैं, गलत बातें कहते हें। तो वे नौजवान तो हमारे हैं, 
इस देश के, उन्हें हमें बनाना हे । लेकिन में आपसे कहना चाहता हूं कि 
यह जो ज़हर द्वेष का फैला हुआ है, लोगों के दिलों में, जो कहता है कि 
हिंड्ू को मुसलमान से लड़ना, मुसलमान को हिंदू से लड़ना या सिख को 
और किसी से, जो हममें धामिक झगड़े पैदा कराता हे या धर्म के नाम पर 
राजनेंतिक झगड़ा पंदा करता है, जो कुछ हो वह चीज बरी है, वह जहर 
ब्रा हे । उसने हमारे देश को नोचा दिखाया हे और हमारे देश को और 
आगे देश की आजादी को तबाह करेगा, अगर हम होशियार नहीं होते । 
इसलिए हिंदुस्तान को होशियार करने के लिए महात्माजी ने अभो कितने 
विन हुए, दो-तीन सप्ताह ही तो हुए, उपवास किया कि जनता जागें, जिधर 
वेश जा रहा हैं, उधर रुके । कुछ जनता जागी, कुछ हम लोगों ने और जनता' 
के प्रतिनिधियों ने जाकर उनसे इकरार किया, प्रतीज्ञा की कि हां, हम 
इस गरूत रास्ते पर नहीं चलेंगे । उन्होंने अपना ब्रत, उपवास खत्म किया । 
किसको सालम था उस समय कि थोड़े ही दिन में यह एक ज्यादा लम्बा 
सिलसिला शुरू होगा उपवास का, मौन का। एक विन वह मौन रखते थे 
सप्ताह में, पर आज हमेशा के लिए हमारे और आपके लिए वह मौन हो गये » 
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तो आखिरी सबक उनका यह था इस लड़ाई-झगड़े को रोकना । और 
बहुत कुछ लोग उस सबक को समझे, आप और हम भी सब समझे और 
देश भी समझा; क्योंकि आप यह याद रखिये कि अगर ऐसा लड़ाई-झगड़ा 
जारी हुआ ओर अगर ये बातें हमारे देह में हुई, जिनका एक नमना 
ओर बहुत ही खतरनाक नमूना महात्माजी की मौत है, यानी क्या कि 
हमारे देश में लोग हाथ उठायें, दूसरे की हत्या करें; दूसरे की, और कंसे 
की, ऐसे महापुरुष को, इसलिए कि उसकी राय से वह नहीं सहमत 
था, इसलिए कि वह राजनोति में उसको सही नहीं समझता था, तो यह 
बड़ा खतरनाक रास्ता है, अगर हमारा देश इसमें पड़ा, एक दूसरे को 
मारने के लिए। इसलिए वयोंकि हम कहते हैं कि हमारे देश में जनता का 
राज्य हो, स्व॒राज्य हो, उसके माने क्‍या हें ? हम एक-दूसरे को समझें, 
सारी जनता अपना प्रतिनिधि चुने और जो बात वे निशचय करें वह 
बात की जाय । अगर इस तरह हम एक-दूसरे फो समझकर नहीं करते 
और हर एक आदमी एक दूसरे से लड़ता है तो देश क्या? बह देश तो तबाह 
हो जाता है। यहां बहुत सारे सिपाही बंठे हूँ, हमारे देश के फौज के 
सिपाही, हिंदुस्तानी फोज के सिपाहियों को अपनी देश की आजादी और 
देश के लिए गरूर करना उनका कर्तव्य हैं । देश की सेवा करें, देश की 
रक्षा करें । अगर वह सिपाही एक-दूसरे से लड़ा करें तो फौज की फौज 
खत्म हो जायगी । फिर फोज की शक्ति तो नहीं रही, ताकत तो नहीं 
रही । इस तरह से देश की ताकत ओर देश की शण्ति एक दूसरे से लड़ने 
से गिरती हैे। जो बातें हों उनको मिलकर फंसला करना, एक-दूसरे 
को समझाकर, यही टीक स्वराज्य होता है, ठीक जनता का राज्य होता 
है । तो इस राय में जो लोग नहीं चलना चाहते बह दूसरे रास्ते पर चलते 
हैँ, किन्तु जब वह हमें और आपको नहीं समझा सकते तो वह फिर तलवार 
ओर बन्‍न्दूक लेकर छोगों को मारना शुरू कर देते हें, अपने भाइयों को, 
क्योंकि जनता उनके विरुद्ध हें। अगर जनता उनके विरुद्ध न हो तो 
वह फिर जनता के बलछू पर हकमत की कुर्सी पर बेठ सकते हैं। लेकिन 
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जब वह जानते हे कि जनता इसके विरोध सें हे और जनता को इस तरफ 
नहीं ला सकते तब ऐसी बालें करते हैं, झगड़ा-फसाद करके ताकि उसमें 
उलटफेर हो तो उससे वे कोई फायदा उठायें । लेकिन यह तो ऐसे बचपने 
को बात हैं कि कोई लोग इस तरीके से मारपीट करके यहांकी हुकूमत को 
बदल सकते हें या यहां भारत में उलटफेर कर सकते हें। यह तो 
कोई आदमी जो बिलकुल समझता नहीं हे वह ऐसी बात कह सकता है। फिर 
भी ऐसी बात हुई तो क्‍यों हुई ? इसलिए कि काफी लोग हमारे देश में ओर 
ऐसे लछोग ज्यो ऊंची पदवियों पर हे, नीचे हें और हर जगह हें उन्होंने इस 
फिजा को, जहरीले विष की फिजा को, देश में बढ़ाया । अब हमारा और 
आपका काम हैं कि इस जहर को पकड़ें और इस जहर को खत्म करें, नहीं 
तो याद रखिए यह देश इस जहर में डब जायेगा । मुझे विश्वास 
है कि हम इसका विरोध पुरो तरह करेंगे और अगर हमारे हाथ, पैर जरा 
कसजोर थे, दिल कमजोर था तो यह देखकर कि महात्माजी की मृत्यु हुई 
है, आपमें और मुझमें से कितने ऐसे आदमी हेँ जो इस बात की प्रतिज्ञा नहीं 
करते कि हम इस बात को नहीं होने देंगे, झगड़े-फसाद को, जिसके लिए 
सहात्माजी मरे और जिससे हमारे देश का, दुनिया का महापुरुष मरा । 
इस बात को जहां तक हममें ताकत हे पूरा करेंगे । 

तो आप हम सब यहां इस गंगा के तट से वापस जायेंगे । 
और दिल उदास है, अकेलापन है, बिचार आता हूँ कि अब कभी 
हम गांधीजी को नहीं देखेंगे । दौड़-दोड़ कर हम उनके पास 
आते थे जब कोई दिल में परेशानी हो, जब कोई बड़ा प्रइन्‍नन हो ओर 
समझ में न आये कि कया करें, उनसे सलाह लेते थे । अब कोई 
सलाह देने बाला नहीं है। न कोई हमारे बोझों को उठाने वाला है । मेरे 
नहीं, आपके ओर हम सबों के । हमारे देद में जाने कितने हजार या छाख 
थुरुष उनको अपना मित्र समझते थे, उनके पास दोड़-दोड़ कर जाते थे। सभी 
उनके एक बच्चे से हो गये थे। इसलिए उनका नाम हो गया 'राष्ट्रपिता' । 
ओर बहू तो हमारे देश के पिता हें ओर देश के घर-घर में, लाखों करोड़ों 
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घरों में, आज उतना ही शोक हैँ जितना कि पिता के जाने से होता है। तो 
हम यहां से जायेंगे उदास होकर, अकेले होकर । लेकिन उसके साथ 
हम यहां से जायेंगे एक गरूर लेकर---इस बात का कि हमारे देश में, हमारा 
नेता ऐसा एक महापुरुष था कि उसने सम्पूर्ण देश को कितनी दूर तक 
पहुंचाकर सच्चाई के रास्ते पर लगाया और हमें जो लड़ाई का तरोका 
बताया वह भी हमेशा सच्चाई का था । याद रखिए यह जो रास्ता उन्होंने 
हमें सिखाया वह लड़ाई का था, वह चुपचाप हिमालय को चोटी पर बंठने 
बाले महात्मा का नहीं था । यह हमेशा अच्छे कामों के लिए लड़ाई करने 
बाले थे; लेकिन लड़ाई उनकी सच्चाई, सत्य, अहिसा ओर श्ञांति की थी, 
जिसमें उन्होंने ४० करोड़ आदर्मियों को आजाद कराया। तो हमें शांत 
नहीं रहना है, इस तरह से कि चुपचाप हम जाकर छिप जाय॑। हमें अपना 
कत्तेव्य पुरा करना है और जो कुछ हमारा एक फर्ज हें उसको अदा करना 
है । और फर्ज हमारा यह हैँ कि जो हमने उनसे प्रतिज्ञा की हे, जो हमारे 
देश में यह विष फंला है, खराबियां पेदा हुई हे उनको हटाकर हम 
सच्चाई के रास्ते पर, धर्म के रास्ते पर चलें । हम इस देश को ऐसा बनायें, 
स्वतंत्र ओर आजाद हिंदुस्तान, जिसमें हर एक आदमी, हर एक धर्म का 
खुशी से रहे, मिलकर रहे और एक-दूसरे की सहायता करे और दुनिया को 
भी हम रास्ता दिखायें। यह प्रतिज्ञा करके हम यहांसे जाय॑ तो हमारे 
लिए भला है। हमने एक बड़ा सबक तो सीखा और अगर हम इस बात 
को नहीं कर सकते, वृबंलता में पड़ते हें तो फिर यह कहा जायगा कि एक 
महापुरुष आया, लेकिन जनता उसके योग्य नहीं थी, बहकतो थो, छोटी 
थी और उसके बड़ेपन को भी नहीं समझती थी । 

महात्माजी की जय' आपने ओर हमने इस तोस-चालोस 
वर्ष में कितनों बार पुकारो । सारे देश में वह आवाज गुंजी । 
बह आवाज सुनकर महात्माजी का दिल दुखता था। क्योंकि वह 
अपनी जय क्‍या चाहें । वह तो विजयी पुरुष थे । उनकी जय 
आप क्या करेंगे? जय हमारी ओर आपको होने वाली हें ओर 
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इस देश, बदकिस्मत देश की, जो जय कहकर ऐसी बात करते हैं 
जिससे देश कीचड़ में गिर जाता है ! उनकी जय तो है, हमेशा के लिए, 
हजार दस हजार वर्ष तक उनका नाम लिया जायेगा एक विजयी पुरुष 
की हें सियत से । जय हमारी और आपकी वह चाहते थे। इसलिए देश की, 
जनता की ओर विशेषकर देश की गरीब जनता की। किसान बिचारे, 
हमारे हरिजन भाई, जो कोई दरिद्र हों, जो कोई गरीब हों, जो गिरे हुए हों, 
उनको बह सेवा करते थे, बहु उनको जाकर उठाते थे । उनके ढंग से उन्होंने 
अपना रहन-सहन बनाया ओऔर कोशिश की कि देश में कोई नीचा न हो ॥ 
दरिद्रनारायण की वह चर्चा करते थे । इस तरोके से उन्होंने आपकी और 
हमारी जय चाही थी । देश की जय चाही थी, लेकिन हमारी ओर आपको, 
देश को जय और कोई तो नहीं कर सकता । वह तो हम अपने बाहुबल से 
कर सकते थे। तो उन्होंने हमें मंत्र पढ़ाया, सिखाया कि क्या हम करें और 
क्या न करें। क॑सी जय वह चाहते थे, खाली ऊपरी जय नहीं, जेसे कि और 
देशों में होती हे कि जरा गुलशोर मचाकर, हुल्लड़, बेईमानो करके 
या कुछ तलवार बन्दूक भी चलाकर हमारी जोत जरा-सो हो जाय । वह 
जीत बहुत दिनों तक चलती नहीं और जिसे ओर देश भी हल्के-हल्के सोख रहे 
थे कि विजय एक देश की ऐसी बड़ी ब॒नियाद पर, सच्चाई पर अठरू 
हैं, जिसके ऊपर हम आज बड़ी इमारत बनायें, तो वह कभी गिर नहीं 
सकती; क्योंकि बुनियाद मजबत हे। आजकल की दुनिया में क्रांति 
होती हैँ, इन्कलाब, उलट-पलट, कभो देश नीचे हे कभी ऊंचे, फरेब हैं, 
झूठ हे, दगाबाजी है, यह्‌ आजकल की राजनोति हूँ। उन्होंने हमें दूसरी 
राजनीति सिखाई, सच्चाई और अहिसा की, एक दूसरे से प्रेम करने 
की । उन्होंने हमें यह बतलाया कि यह जो भारत देश है, इसमें बहुत सारे 
धर्म, मजह॒ब हैं, बहुत दिनों से रहते हैं, वह सब भारत के हो गये हें, विदेश 
के नहीं । यह सब हमारे हैं, बह सब हमारे भाई हूं, हमें मिलकर रहना है, 
किसीको अधिकार न हो कि वह दूसरे के अधिकार पर कब्जा करे, किसी 
को अधिकार न हो कि वह किसी दूसरे का हिस्सा ले । हमारी जनता का 
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राज्य हो, उसमें सारे ३०-४० करोड़ हिदुस्तानियों का बराबर का भाग 
हो । यह नहीं किःथोड़े से अमीर लोग उसके बड़े हिस्सेदार हो जाय॑ और 
सारी हमारी जनता गरीब हो। यह स्वराज्य महात्माजी का नहीं था। आम 
जनता का स्वराज्य एक कठिन बात हें; लेकिन हल्के-हल्के हम इस तरफ 
जा रहे हें और उनका सबक सीख कर ओऔर उनकी शक्ति और तेज लेकर 
हम भी हल्के-हल्फ बढ़ते हैं। लेकिन अब उनका यह आखिरी सबक देखकर 
समय आगया हे कि हम ज्यादा चुस्ती से आगे बढ़ें और समझें और 
उसकी खराबियों को खत्म करें और फिर आगे बढ़ें । तब 
असल में हम और आप बहुत जोरों से सच्चाई से कह सकेंगे कि 


महात्मा गाँधी की जय ।! 
एफ साल बाद--- 


(३० जनवरी १९४९ को गांधीजी की पहली बरसी पर झाल इंडिया 
रेडियो से दिया गया भाषण ) 

दोस्तों और साथियों, एक साल पहले इसी जगह से बोलते हुए मेंने 
कहा था कि जिस रोदानी ने हमारी जिन्दगी को रोशन किया था वह बुझ 
गई है ओर ऐसा जान पड़ता हूँ कि अंधेरा हमें चारों तरफ़ से घेर लेगा । 
मुसीबतों से भरे हुए उस साल के बोझे को आपने ओर मन बड़ी हिम्मत 
के साथ उठाया और आज में फिर आपके सामने बोल रहा हूं । 

वह रोशनी बुझी नहीं हैं ; क्योंकि वह पहले से कहीं ज्यादा तेज़ी से 
अमक रही है और हमारे प्यारे नेता का संदेश हमारे कानों में गूंज रहा है । 
फिर भी किस तरह हम में से बहुत-से लोग आपसी बर की वजह से अक्सर 
उस रोशनी की तरफ़ से अपनी आंखें और उस संदेश की तरफ़ से अपने 
'कान बंद कर लेते हें। आज हमें अपनी आंखें, अपने कान, और अपने दिल 
खोलने चाहिएं ओर पुरी श्रद्धा के साथ गांधीजी की याद करनी चाहिए । 
सब से ज्यादा हमें यह सोचना चाहिए कि वह किन-किन बातों के हामी थे 
ओर हम से क्या-क्या करने को कहते ये। 
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आज शाम को हममें से बहुत-से लोगों ने--मुल्क भर के शहरों, 
कस्बों ओर गांवों में--गांधीजी के संदेश को दुहराये जाते खुना है और उसकी 
रोशनी में नये सिरे से काम करने का ब्रत लिया हे। इस संदेश की जितनी 
ज़रूरत आज की पागल और बिखरी हुई दुनिया में है उतनी पहले कभो नहीं 
थो। बारबार इस दुनिया ने अपनी गुत्यियों को हिसा और नफ़रत से 
सुलझाने की कोशिश की हे और बारबार उसे नाकामयाबो और बरबादी 
का सामना करना पड़ा हे । 
इसलिए अब हमें अपने कड़वे अनुभव से सबक़ सीखना चाहिए ४ 
बह सबक़ यह हे कि हम ज़िन्दगी में नंतिक बातों को नहीं भुला सकते और 
अगर भुलायेंगे तो खुद हो जोखिम उठायेंगे । वह सबक़ यह है कि अपने 
मुल्क ओर दुनिया की बुराइयों को हम लड़ाई-झगड़े और नफ़रत से नहों, 
बल्कि अमन के तरीक़ों से, एक-दूसरे के कंधे से कंधा भिड़ाकर और बिना 
किसी स्वार्थ के आज्ञादी व सचाई को सेवा करके दूर कर सकते हैं । वह 
सबक़ यह है कि हमें अपने मुल्क के सभी लोगों में एकता और मुहब्बत बढ़ानो 
चाहिए ओर जन्म, जाति या धर्म से पेदा होने वाले सभी भेदभावों को मिटा 
देने की कोशिश करनी चाहिए, यहां तक कि जो लोग हमारी बुराई चाहते 
हैँ उनके आगे भी हमें दोस्ती का हाथ बढ़ाना चाहिए ओर उनकी मुहब्बत 
जीतने की कोशिश करनी चाहिए। दुनिया के मुल्कों से हम कहते हें कि 
दूसरों से हमारा कोई झगड़ा नहीं; हम तो दुनिया के सभी लोगों की आज्ञादी 
ओर खशहाली को मजबूत बनाने के बड़े काम में सिर्फ़ आपका दोस्ताना 
हाथ चाहते हें । हम दूसरों पर हुक्म चलाना या उन पर से कोई फ़ायदा 
उठाना नहीं चाहते, लेकिन हम अपनी आज्ञादो को पुरो ताक़त के साथ 
रक्षा करेंगे, चाहे उसके लिए हमें कितनी भी कीमत क्यों न चुकानी पड़े ॥ 
हो सकता है कि आज हमारी आवाज्ञ कमज़ोर हो, लेकिन वह जो संदेश 
सुनाती ह वह कोई कमज्ञोर संदेश नहीं हैं। उसमें सत्य की ताक़त हे और 
वह अमर रहेगा। 
आइये, इसी खयाल और इसी प्रण के साथ आज हम अपने गुरु और 
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अपने उस प्यारे नेता को श्रद्धांजलि भेट करें, जो हमें छोड़ तो गया हैं, 
लेकिन फिर भी हर वक्‍त हमारे साथ हैं । हमें चाहिए कि हम अपनेको 
उसके, अपने म॒लक के, अपनो प्यारी मातभमि के क्राबिल बनावें--वह 
मात॒भूमि जिसको सेवा का आज हमने फिर ब्रत लिया हे । 


'एक खयाल! 

(दिल्ली में राजघाट पर सर्वोदय दिवस समिति द्वारा श्रायोजित 

गांधी मंडप प्रदर्शनी! का उद्घाटन करते हुए दिया 

गया ३१ जनवरी १९४९ का भाषण । ) 

आप छोगों ने पहले भी नुमायहोें देखी होंगी--बहुत बड़ी-बड़ी 

और शानदार नुमायहों । लेकिन आज जिस नुमायहा को देखने के लिए 
आप लोगों को दावत दो गई है वह नुमायश के लिहाज से कोई बड़ी चीज 
नहीं है । इस नुमायञ में आपको कोई अजीब चीज़ देखने को नहीं मिलेगी; 
कुछ तस्वीरें, कुछ किताबें और कुछ पत्र हें, जो आप लोग यहां देखेंगे। ज़रूरत 
हुँ इस बात की कि हम इन चीज़ों को देखकर उनकी याद ताज्ञा करें। 
गांधीजी ने कितना बड़ा असर किया था इस मुल्क पर, उसे देखकर हेरत 
होती हू । चाहे जसी अच्छी तस्वीरें हों, चाहे जसे अच्छे चित्र हों, महात्माजी 
को क्या कोई चीज़ व्यक्त कर सकती हे? गांधीजी से मिलने के बाद, नज्ञरों 
से उनका रूप ओझल हो जाने के बाद, एक खयाल रह जाता था। गांधी- 
जी एक खयाल थे--कमज़ोर शरोर में एक जबरदस्त आत्मा थे । असली 
नुमायद्ञ तो होगी करोड़ों दिलों को, करोड़ों दिमाग़ों फी। गांधीजी इतने 
महान्‌ थे कि उनकी ज्ञान का अंदाज्ञा नहीं लगाया जा सकता । उनकी 
महानता को हम किन गजों से नापें ? दुनिया में कुछ लोग होते हें जिनकी 
शान का अंदाज़ा उनके जीवन से कता जाता हें--उनके ओहदों से और 
मरने के बाद उनकी मृत्तियों और तस्वीरों से । कम ऐसे होते हें जिनकी 
नापतोल मामूली गजों से नहीं होती--इसीलिए उनकी शान का सवाल 
ही नहीं उठता । कहना पड़ेगा कि जो हुआ वही शानदार है। 
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जब अंदर आप नुमायश देखने जायेंगे तो वहां आपको एक झोंपड़ी 
का चमूना दिखाई देगा | यह झोंपड़ी हर पहल से सेवाग्राम में बापू को 
झोंपड़ी की तरह हैँ । एक साम्‌ली-सी झोंपड़ी, जहां वह रहते थे, लेकिन 
मुल्क के कोने-कोने से लोग वहां यात्रा के लिए जाते थे । तमाम दुनिया 
की निगाहें उसकी ओर हो गई थीं । इसकी वजह थी वह आत्मा जो 
उसमें निवास करती थी। आजकल के विज्ञान ने जो सहूलियतें इंसान 
के लिए खोजी हूँ उनमें से वह वहां बहुत कम का इस्तेमाल करते थे। वह 
हमेशा ऐसी ही जगहों में रहना पसंद करते थे। भंगियों के साथ रहना 
उन्हें अच्छा लगता था। कभी-कभी उनके दोस्त उन्हें अपने साथ रहने के 
लिए भी खींच लेजाते थे। उनके बड़े-बड़े महल होते थे, लेकिन झोंपड़ी 
हो या महल, सेवाग्राम हो या लंदन--गांधोजी का काम हमेशा एक-सा 
चलता था। कोई रुकाबट, कोई बाधा उसमें उपस्थित नहीं होती थी । 

यह नुमायश एक घास-फूस की इमारत में रखी गई हें--ऐसी 
इमारत जो किसी भी गांव में बन सकती हैं। लेकिन इसके अंदर जो 
खबसुरती है, जो कला हे, वह हमें एक सबक देती हे और वह यह कि ख़ब- 
सूरती सिर्फ़ इंट-पत्थर से ही नहीं आती । आप लोग नुमायज्ञ देखेंगे तो कुछ 
को खुशी होगी और कुछ को रंज होगा । मुझे उम्मीद है कि नुभायश देखकर 
उनका असली खयाल--वह खयाल जो असलियत में गांधी था--आपके 
सामने आयेगा । 
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